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ஆராதனை 


ஆராதனை 
ஜேம்ஸ்‌ ட.மே 
அறிமுகம்‌ : ஆராதிக்க அழைத்தல்‌ 


“காத்தரால்‌ ஒரு வார்த்தை உண்டோ?" 

அவர்கள்‌ “தங்கள்‌ பொக்கிஷங்களைத்‌ திறந்தனர்‌” 
“அவர்கள்‌ மிகுந்த ஆனந்த சந்தோஷம்‌ அடைந்தார்கள்‌” 
துதியின்‌ இரு சொல்விளக்கங்கள்‌ 

“என்னை நினைவுகூரும்படி” 

“அவருடைய வசனத்தைக்‌ கவனித்தல்‌” 

“கொடுத்தலே மிகுந்க சிலாக்கியம்‌” 

கதவுக்கு அப்பால்‌ செல்லுதல்‌ 


படிப்பு உதவிகள்‌ 


ஆராதனை 
ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரிக்ட்‌ 


அறிமுகம்‌ : ஆராதனையின்‌ அர்த்தம்‌ 

தேவன்‌, ஆராதனையின்‌ மையப்பொருள்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்திற்கு முந்திய காலத்தில்‌ ஆராதனை 
நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌ ஆராதனை, 1 

( சாலொமோன்‌ முதல்‌ மோசே வரை ) 
நியாயப்பிரமாணத்தின்கீழ்‌ ஆராதனை, 2 

( சாலொமோன்‌ முதல்‌ மல்கியா வரை ) 
புறதெய்வ ஆராதனை 

புதிய உடன்படிக்கையின்கீழ்‌ உண்மையான ஆராதனை 
பாடுதலுடன்‌ ஆராதனை 

ஜெபத்தின்‌ மூலம்‌ ஆராதனை 

காத்தருடைய இராப்போஜனம்‌ 








. கிறிஸ்தவக்‌ கொடுத்தல்‌ 
. உண்மையாய்த்‌ தொழுது கொள்ளுகிறவர்கள்‌ 


படிப்பு உதவிகள்‌ 


அறிமுகம்‌ 


ஆராக்க்க அழைத்தல்‌ 


1993ம்‌ ஆண்டு மார்ச்சு மாதத்தில்‌, எனது மனைவி பார்பராவும்‌ நானும்‌, 
பத்து ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு திரும்பவும்‌ ஜாம்பியாவுக்குச்‌ சென்றோம்‌. 
நாங்கள்‌ நாம்வியாங்கா கிறிஸ்தவ மேல்நிலைப்பள்ளியில்‌ இருந்து ஒரு 
வாகனத்தைக்‌ கடனாகப்‌ பெற்றுக்கொண்டு, ஞாயிற்றுக்கிழமை காலையில்‌ 
சியாக்காசசா கிராமத்திற்குப்‌ பயணம்‌ செய்தோம்‌. அந்தக்‌ கிராமத்தில்‌ 
பத்து ஆண்டுகளுக்கு முன்பு, ஒரு சபையை நாட்டுவதில்‌ நாங்கள்‌ 
உதவியிருந்தோம்‌ மற்றும்‌ அங்கிருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு கட்டிடத்தைக்‌ 
கட்டிக்‌ கொள்வதிலும்‌ உதவியளித்திருந்தோம்‌. நாங்கள்‌ காலை சுமார்‌ 
10:00 மணியளவில்‌ அந்தக்‌ கட்டிடத்தை அடைந்தபோது, பார்வையில்‌ 
படும்படி ஒருவரும்‌ அங்கிருக்கவில்லை. நாங்கள்‌ ஒரு மரத்தடியில்‌ 
நின்று கொண்டு, சபையானது இன்னமும்‌ அங்கே கூடிவருறெதா என்று 
வியப்புற்றுக்கொண்டிருந்தோம்‌. நாங்கள்‌ நீண்ட நேரம்‌ வியப்படையத்‌ 
தேவையிருக்கவில்லை. ஒருசில நிமிடங்களுக்குப்‌ பின்பு, ஒரு பையன்‌ 
தோன்றி மரத்தை நோக்கி வேகமாக ஓடிவந்து, அதில்‌ தொங்கிய ஒரு 
பழைய வட்டுக்‌ கலப்பைத்‌ தகட்டை உலோகக்‌ கம்பியொன்றினால்‌ 
அடிக்கத்‌ தொடங்கினான்‌. அது “ஆராதனைக்கான அழைப்பாக,” 
கிராமத்தின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ அந்தநாளின்‌ ஆராதனையில்‌ விருந்தினர்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌ என்று தகவல்‌ அளிப்பதாக இருந்தது. 

யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ வருவதற்கு முன்பு ஒரு அரைமணி நேரம்‌ கடந்து 
சென்றது. ஒவ்வொருவராக, அவர்கள்‌ பல்வேறு திசைகளில்‌ இருந்து, 
புதர்களுக்குள்‌ இருந்து வெளிப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ எங்களை மகிழ்வுடன்‌ 
வாழ்த்தி ஏறக்குறைய அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ வந்துவிட்டனர்‌ 
என்பதை உறுதிப்படுத்தும்‌ வரையில்‌ அந்த மரத்தின்‌ அடியில்‌ எங்களுடன்‌ 
பேசிக்கொண்டிருந்தனர்‌. கட்டிடத்தின்‌ உட்புறத்தில்‌, ஆண்கள்‌ ஒருபுறமும்‌ 
பெண்கள்‌ மறுபுறமும்‌ அமர்ந்தனர்‌. மண்தரையில்‌ பதிக்கப்பட்டிருந்த 
“”-வடிவத்‌ தாங்குகால்கள்‌ இருமுனையிலும்‌ பொருத்தப்பட்டிருந்த 
மரப்பலகைகளே இருக்கைகளாக இருந்தன. 

சில பாடல்கள்‌ எங்களுக்குப்‌ பழக்கமான மெட்டுக்களைக்‌ கொண்‌ 
டி ருந்தன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ டோங்கா மொழியில்‌ பாடப்பட்டன. சில 
பாடல்கள்‌ முற்றிலும்‌ பழக்கமற்றவைகளாயிருந்தன, அவைகள்‌ தனிப்பட்ட 
ஆப்பிரிக்க இராகங்களைக்‌ கொண்டிருந்தன. அது ஆப்பிரிக்க நாட்டிற்கான 
தனிப்பட்ட வகையிலான ஆராதனை அனுபவமாக இருந்தது. இது 
எனக்குப்‌ பழக்கமான வகையிலான ஆராதனையாக இருக்கவில்லை, 
ஆனால்‌ ஆராதனை நடந்து கொண்டிருந்தது என்பது பற்றி என்‌ மனதில்‌ 
சந்தேகம்‌ எதுவும்‌ இருக்கவில்லை. 








இன்னொரு சந்தர்ப்பத்தில்‌, இந்தியாவின்‌, சென்னையில்‌ உள்ள 
YMCA மண்டபத்தில்‌ கூடிவந்த சபையில்‌ பேசுவதற்காக, நான்‌ சகோதரர்‌ 
பீட்டர்‌ சாலொமோனுடன்‌ சென்றேன்‌. நாங்கள்‌ அங்கே சென்று 
சேர்ந்தபோது, ஆராதனை ஏற்கனவே தொடங்கி நடந்துகொண்டிருந்தது. 
அங்கு பென்ச்சுகள்‌ அல்லது நாற்காலிகள்‌ போடப்பட்டிருக்கவில்லை. 
ஆராதனை செய்பவர்கள்‌ தரையில்‌ விரிக்கப்பட்டிருந்த பாய்களின்மீது 
அமர்ந்தோ அல்லது முழங்காற்படியிட்டோ இருந்தனர்‌. நாங்கள்‌ உள்ளே 
நுழைந்தபோது, பெரும்பான்மையான மக்கள்‌ தலைகளைத்‌ தாழ்த்தி 
முழங்காற்படியிட்டு இருந்தனர்‌. யாரோ ஒருவர்‌ ஜெபத்தில்‌ வழிநடத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. பீட்டர்‌ அந்த மண்டபத்தின்‌ கதவைக்‌ கடந்தவுடனே, 
குமது இருமுழங்கால்களிலும்‌ முழங்காற்படியிட்டார்‌. நானும்‌ அதையே 
செய்கேன்‌. தேவனுடைய அரியணைக்கு முன்பாகத்‌ தன்னைத்‌ தாழ்த்தி 
யிருந்த ஒரு சபையின்‌ காட்சி மனதில்‌ எழுச்சி ஏற்படுத்துவதாக இருந்தது. 
ஆராதனை நடந்துகொண்டிருந்தது என்பது எனக்குத்‌ தெளிவாய்த்‌ 
தெரிந்தது. 

ஐந்து வேறுபட்ட ஆப்பிரிக்க நாடுகளிலும்‌, இந்தியாவின்‌ பல்வேறு 
மாறுபட்ட பகுதிகளிலும்‌, தென்‌ அமெரிக்காவின்‌ இரு நாடுகளிலும்‌, 
மத்திய அமெரிக்காவின்‌ நாடுகளிலும்‌, கரீபியன்‌ பகுதியில்‌ உள்ள பல 
தீவுகளிலும்‌, நான்‌ ஆராதனைக்‌ கூட்டங்களில்‌ கலந்துகொண்டுள்ளேன்‌. 
இவை யாவும்‌ (வேதவசனங்களின்‌ எல்லைகளுக்குள்‌) வெவ்வேறு 
வகைப்பட்டவையாக உள்ளன, இருப்பினும்‌ இவையாவும்‌ ஒரேமாதிரியாகவே 
உள்ளன. ஆராதனைக்‌ கூட்டங்கள்‌ பற்றிய எனது எதிர்பார்ப்புகளில்‌ நான்‌ 
நெகிழ்வுடன்‌ இருக்கக்‌ கற்றுக்கொண்டிருக்கின்றேன்‌. சில ஆராதனைகள்‌ 
அதிகம்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கக்‌ கூடியதாகவும்‌ மற்ற ஆராதனைகளைவிட 
அதிகம்‌ தனிப்பட்ட பலன்‌ கொண்டிருந்ததாகவும்‌ இருந்திருப்பனும்‌, நான்‌ 
ஆராதிக்றேனா இல்லையா என்பது ஆராதனை செய்யும்‌ இடத்தில்‌ 
நடந்துகொண்டிருப்பதைவிட அதிகமாக எனக்குள்‌ நடந்துகொண்டிருப்‌ 
பதைச்‌ சார்ந்துள்ளது என்று கற்றிருக்கின்றேன்‌. 











ஆராதனை என்றால்‌ என்ன? 

ஆராதனை என்பது சபையார்‌ ஈடுபட்டுச்‌ செய்யும்‌ பல்வேறு செயல்‌ 
பாடுகளில்‌ எங்காவது புதைபட்டுக்‌ கஇடக்கிறதா? அது கண்டுபிடிக்கப்‌ 
படுவதற்காக நமது ஆராதனை இடங்களின்‌ மூலையொன்றில்‌, பதுங்கிக்‌ 
காத்திருக்கிறதா? ஆராதனை பற்றிய எனது தொடக்ககால நினைவு 
“சபைக்குச்‌ செல்லுதல்‌” என்பதாக இருந்தது. நாம்‌ “சபைக்குச்‌ செல்வ 
தில்லை,” ஆனால்‌ “ஆராதிக்கச்‌ செல்கின்றோம்‌” என்று பிரசங்கியார்கள்‌ 
அடிக்கடி புத்திகூரியபோதிலும்‌, அந்த உள்ளுணர்வு எனது மூளையில்‌ 
பதியப்பட்டு இருந்தது. ஆராதனை என்பது உண்மையில்‌ “நாம்‌ செல்ல” 
வேண்டிய விஷயமாக உள்ளது என்று நாம்‌ யூகிக்க வேண்டுமென்றால்‌, அது 
என்ன என்பதைக்‌ கண்டறிவது நமக்கு அவசியமானதாக உள்ளது. A. W. 
டோசேர்‌ என்பவர்‌, “ஆராதனை என்று அழைக்கப்படுவதில்‌ அதிகமானவை 
ஆராதனையாக இருப்பது இல்லை” என்று கூறினார்‌." 
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“அன்பு,” என்பதைப்‌ போன்று, “ஆராதனை,” என்பதும்‌, நன்கு 
பழக்கமான ஒரு வார்த்தையாகவும்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌ 
முற்றிலும்‌ புரிந்துகொள்ளும்படியான சொற்றொடர்களில்‌ விளக்கக்‌ 
கடினமானதாகவும்‌ உள்ளது. அது சிலரால்‌ விரும்பப்படுறெ மற்றும்‌ 
சிலரால்‌ வெறுக்கப்படுகிறதாகும்‌. சிலர்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ புத்துணர்வூட்டுறெ, திருப்திப்படுத்துறெ, ஆத்துமாவைத்‌- 
தூண்டுகிற அனுபவத்தைப்‌ பெற ஏங்குகின்றனர்‌. மற்றவர்களோ 
ஆராதனை என்பது தங்கள்‌ நேரத்தை செலவழிப்பதில்‌ கற்பனை 
செய்யப்படுவதிலேயே மிகவும்‌ சலிப்பான வழியென்று நினைக்கின்றனர்‌. 

ஆல்‌ஃபிரெட்‌ 1. கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌, “இதன்‌ அர்த்தம்‌ ... ரோஜாவின்‌ 
நுட்பமான நறுமணம்‌, அல்லது தேனின்‌ மகிழ்ச்சிதரும்‌ ௬சி போன்றதாக, 
விவரித்தலைக்‌ காட்டிலும்‌ அனுபவித்தல்‌ சுலபமானதாக உள்ளது” 
என்று கூறினார்‌.” இப்ஸ்‌ இந்தக்‌ கூற்றில்‌ சரியானவராக இருந்தாலும்‌, 
ஆராதனைக்கான வேகதாகமரீதியான விளக்கம்‌ ஒன்றை நாடுதல்‌ என்பது 
நமக்கு இன்னமும்‌ முக்யெமானதாகவே உள்ளது. இல்லையென்றால்‌, நாம்‌ 
ஆராதனையாக அனுபவிக்கும்‌ விஷயம்‌ என்ன என்று அறிய இயலாது. 
மேற்கண்டதைக்‌ கூறிய பின்பு, கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌ பல்வேறு ஆதாரமூலங்களில்‌ 
இருந்து சேகரித்த பல விளக்கங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌. “ஆராதனை” என்பதற்கு 
அவர்‌ தந்த விளக்கங்களில்‌ சில பின்வருமாறு (1) “தெய்வீக ஆதரவு என்ற 
உணர்வின்கழ்‌, நன்றிப்பெருக்கெடுத்தோடும்‌ இருதயம்‌”; (2) “தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ இளைப்பாறியிருக்கும்‌ ஆத்துமா தன்னை ஊற்றுதல்‌”; 
(3) “இருதயம்‌ தனது தேவைகள்‌, அல்லது தான்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட 
ஆசீர்வாதங்களினிமித்தம்கூட அல்ல, தேவனுடனே செய்யும்‌ பணி”; (4) 
“பிதூாவானவர்‌ கொடுக்றெவராகவும்‌, குமாரன்‌ மீட்பராகவும்‌, பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ உள்ளாக வாசம்பண்ணும்‌ விருந்தினராகவும்‌” இருக்கின்றனர்‌ 
என்பதை அறிந்த ஆத்துமா மேலே எழும்புதல்‌.” 

ரிக்‌ ஆட்ச்லீ என்பவர்‌ ஆராதனையை “தேவன்‌ யாராக இருக்கிறார்‌ 





என்பதை உணர்ந்தறிந்து, நீங்கள்‌ யாராக இருக்கிறீர்கள்‌ என்பதை 
உணர்ந்தறிந்து, அதற்கேற்ற வகையில்‌ பதில்செயல்‌ செய்தல்‌” என்று 
விளக்கப்படுத்தியிருக்கிறார்‌.“ ஆராதனை தேவனுடைய மதிப்பையும்‌ 
மனிதனுடைய நலிவுத்தன்மையையும்‌ உறுதிப்படுத்துகிறது. அது 
நமக்கு தேவன்மீது நாம்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டியதை நினைவுபடுத்துறெது. 
இந்த விளக்கங்கள்‌ யாவும்‌, ஆராதனை என்றால்‌ எப்படியிருக்க வேண்டும்‌ 
என்ற நமது புரிந்துகொள்ளுதலுக்குப்‌ பங்களிக்கையில்‌, இவற்றில்‌ எதுவும்‌ 
ஆராதனையை முற்றிலுமாக விளக்கமுடிவதில்லை. இந்த இடத்தில்‌ நான்‌ 
வேறு விளக்கம்‌ எதையும்‌ தருவதற்கு முயற்சிசெய்ய மாட்டேன்‌. இந்தப்‌ 





பாடத்தொடரில்‌ நாம்‌ படிப்படியாகப்‌ பாடங்களுக்குள்‌ செல்லுகிற 
போது, ஆராதனையின்‌ அர்த்தம்‌ பற்றி முழுமையும்‌ தெளிவான விஷயம்‌ 
வளரும்‌. பின்வரும்‌ பாடங்கள்‌ ஒன்றில்‌ “ஆராதனை” என்ற வார்த்தை 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தைகளுக்குரிய அர்த்தத்தைக்‌ 
கண்ணோக்குவோம்‌. 
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நாம்‌ ஏன்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌? 

நாம்‌ ஆராதிக்கும்போது மிகவும்‌ பலவீனமாக இருக்கிறோம்‌, 
ஏனென்றால்‌ அந்த வேளையில்‌ நாம்‌ நமது மனித நலிவுக்கன்மையைப்‌ 
பற்றி அதிகமாய்‌ அறிகிறோம்‌; இருப்பினும்‌ நாம்‌ ஆராதிக்கும்போது மிகவும்‌ 
பலம்வாய்ந்தவர்களாக இருக்கிறோம்‌, ஏனென்றால்‌ அந்த வேளையில்‌ 
நாம்‌ ராஜரீகமான தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பலத்தைத்‌ தரவழைத்துக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. தேவனே ஆராதிக்கும்படி நம்மை அழைக்கிறவராக 
இருக்கிறார்‌. அவர்‌ அவ்வாறே நம்மை வடிவமைத்துள்ளார்‌. ஆராதனை 
யில்லையென்றால்‌ நாம்‌ வெறுமையாக நிறைவற்றதன்மையுடன்‌ இருக்கும்‌ 








வகையிலேயே மக்கள்‌ வடிவமைக்கப்பட்டு இருக்கின்றனர்‌. நாம்‌ தேவனை 
ஆராதிக்கவில்லையென்றால்‌, ஆராதிப்பதற்கு வேறு எதையேனும்‌ 
நாடுவோம்‌ என்பதைத்‌ தேவன்‌ அறிந்திருக்றொர்‌. அவர்‌ நம்மைத்‌ தமது 
சொந்த சாயலில்‌, அவரது இயல்பினுடைய விரிவாக்கமாகப்‌ படைத்தார்‌ 
(அதியாகமம்‌ 1:26; 2:7ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்‌ நம்மை இங்கு என்றென்றும்‌ 
நிலைகத்திருக்கும்படி படைக்கவில்லை. நாம்‌ அவருடன்‌ நித்தியத்திற்கும்‌ 
வாழும்படியாகவே நம்மை அவர்‌ வடிவமைத்துள்ளார்‌. ஆகையால்‌, அவர்‌ 
நம்மைத்‌ தமது பிரசன்னத்திற்குள்‌ தரவழைக்க, அவரை நன்கு அறிந்து 
அவரைப்‌ போற்றிப்புகம வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறார்‌. மக்கள்‌ யாரை 
அல்லது எதை ஆராதிக்றொர்களோ அதை,/ அவரைப்போலவே அதிகமாய்‌ 
மாறுவார்கள்‌ என்பதை அவர்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. நாம்‌ அவரை ஆராதித்தால்‌, 
அவரைப்போன்றே அதிகமாய்‌ மாற்றம்பெறுவோம்‌. இந்த சத்தியத்தைப்‌ 
பின்வரும்‌ வசனப்பகுதிகள்‌ வலியுறுத்துகின்றன: 


மேலும்‌ மண்ணானவனுடைய சாயலை நாம்‌ அணிந்திருக்கிறதுபோல, 
வானவருடைய சாயலையும்‌ அணிந்துகொள்வோம்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 
15:49). 


நாமெல்லாரும்‌ திறந்த முகமாய்க்‌ கர்த்தருடைய மகிமையைக்‌ 
கண்ணாடியிலே காண்றெதுபோலக்‌ கண்டு, ஆவியாயிருக்றெ 
கர்த்தரால்‌ அந்தச்‌ சாயலாகத்தானே மகிமையின்மேல்‌ மகிமை 
யடைந்து மறுரூபப்படுகிறோம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 3:18). 


பிரியமானவர்களே, இப்பொழுது தேவனுடைய பிள்ளைகளா 
யிருக்கிறோம்‌, இனி எவ்விதமாயிருப்போமென்று இன்னும்‌ 
வெளிப்படவில்லை; ஆகிலும்‌ அவர்‌ வெளிப்படும்போது அவர்‌ 
இருக்கிறவண்ணமாகவே நாம்‌ அவரைத்‌ தரிசிப்பதினால்‌, அவருக்கு 
ஒப்பாயிருப்போமென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 3:2). 


பொதுவாகக்‌ கூறுவதென்றால்‌, தேவனுடன்‌ மனிதகுலத்திற்குள்ள 
உறவைத்‌ தேவன்‌ மீளக்கட்டி எழுப்ப விரும்புறொர்‌. நாம்‌ ஆராதிப்பவர்‌ 
களானால்‌, நம்மால்‌ பொய்யுரைக்க, ஏமாற்ற, களவுசெய்ய, மற்றும்‌ 
ஒழுக்கமற்று வாழ இயலாது என்பதை அவர்‌ அறிந்திருக்கறொர்‌. சிலுவையில்‌ 
தேவன்‌ செய்துள்ளவற்றின்மீது நாம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தின்மூலம்‌, 


12 


தேவன்‌ நம்மைச்‌ சுத்திகரிக்கவும்‌ தம்முடன்‌ மறுபடியும்‌ இணைத்துக்‌ 
கொள்ளவும்‌ நாடுகிறார்‌. அவர்‌ ஆராதனையின்மூலம்‌ நம்மைச்‌ சுத்திகரித்துக்‌ 
காத்துக்கொள்ள நாடுகிறார்‌. மேலும்‌ அவர்‌ ஆராதனையின்மூலம்‌ நாம்‌ 
அவருடன்‌ நமது உறவைப்‌ பராமரித்தால்‌, அந்த உறவின்‌ சந்தோஷங் 
களையும்‌ பயன்களையும்‌ நம்மைச்‌ சுற்றியுள்ள உலகத்தில்‌ பகிர்ந்து 
கொள்வோம்‌ என்பதையும்‌ அவர்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. ஆகையால்‌, ஆராதனை 
என்பது, அவரது ஆதாயத்திற்கானதாக அல்ல, ஆனால்‌ நமது ஆதாயத்திற்‌ 
கானதாகவே உள்ளது. 

ஆராதனை என்பது தேவனைப்‌ பற்றிய ஒரு கருத்தை அல்லது அவரது 
இயல்பின்‌ தன்மையைக்‌ கொண்டாடுவதாக மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ தேவனு 
டைய பிரசன்னத்திற்குள்ளேயே நம்மை நாம்‌ தரவழைத்துக்கொள்ளுதலா 
யிருக்கிறது. அவரை ஆராதித்தல்‌ என்பது அவருக்குள்‌ மூழ்குதலாகவும்‌, 
அவரது கூடாரத்தின்‌ வசதியையும்‌ பாதுகாப்பையும்‌ அனுபவித்தலாகவும்‌, 
அவரது மூடுதலின்‌ வெதுவெதுப்பை உணருதலாகவும்‌ இருக்கிறது. அவரது 
மகிமையின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ குளிர்காய்ந்து, அவரது பிரசன்னத்தின்‌ 
கதிரொளியை ஈர்த்துக்கொள்ளுதல்‌ என்பது, நாம்‌ இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ 
அவரைப்போலாவதை விளைவிக்கிறது. இது அவர்‌ மீண்டும்‌ வரும்போது 
அவரது நித்திய பிரசன்னத்திற்கு நம்மை ஆயத்தம்‌ செய்ய உதவுகிறது. 
மக்கள்‌ யாருடன்‌ தங்கள்‌ நேரத்தைச்‌ செலவிடுகன்றனரோ அவரைப்‌ 





போலவே ஆகக்கூடிய நிலையில்‌ உள்ளனர்‌. ஆராதனை என்பதை 
எளிமையாகக்‌ கூறுவதென்றால்‌, இன்னும்‌ அதிகமாக தேவனைப்போல 
ஆகும்‌ நோக்கத்திற்காக அவருடன்‌ செலவிடுதலாக உள்ளது. நாம்‌ அவா்‌ 
யாராக இருக்கிறார்‌ என்பதை உணர்ந்தறியும்போது, அவர்‌ தகுதியுள்ளவர்‌ 
என்ற காரணத்தால்‌ நாம்‌ அவரைக்‌ கனப்படுத்தி துதிப்போம்‌. “தேவனை 
ஆராதித்து மகிமைப்படுத்துதல்‌ என்பதே - எந்த ஒரு ஆண்‌ மற்றும்‌ 
பெண்ணின்‌ முதன்மை நோக்கமாயிருக்றெது. 


நாம்‌ எப்போது ஆராதிக்க வேண்டும்‌? 

ஆராதனை என்பது, கிறிஸ்தவர்களின்‌ பொதுவான கூடுகைகளைவிட 
அதிகம்‌ அடிக்கடி இருக்க வேண்டும்‌ என்பதே மிக உயர்வானதாகும்‌. 
வேதவசனங்களில்‌ ஆராதனை பற்றிக்‌ காணப்படும்‌ பெரும்பான்மை 
யான அறிவுறுத்துதல்களும்‌ உதாரணங்களும்‌, தனிப்பட்ட அல்லது 
குடும்ப வகையிலான சந்தர்ப்பப்பொருளிலேயே உள்ளன. இருப்பினும்‌, 
தனிப்பட்ட அல்லது குடும்ப ஆராதனை பற்றிய கேள்விகளை நான்‌ 
அடிக்கடி கேள்விப்படுவதில்லை. அது தனிப்பட்ட அல்லது குடும்ப 
ஆராதனை என்பது அதிகமாய்‌ நடப்பதில்லை என்று அர்த்தப்பட 
முடியுமா? 

நாம்‌ “ஆராதனை” என்று நினைக்கும்போது, வழக்கமாக கிறிஸ்தவர்‌ 
களின்‌ பொதுவான கூடுகையைப்‌ பற்றியே நினைக்கிறோம்‌. இருப்பினும்‌, 
நாம்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ தேவனை ஆராதிப்பதில்லை என்றால்‌, நாம்‌ 
அவரை ஞாயிற்றுக்ழெமைகளில்‌ ஆராதிக்க நம்மை ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
ககுதிப்படுத்திக்‌ கொண்டவர்களாய்‌ இருக்க மாட்டோம்‌. (வாரத்தின்‌ 
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முதல்நாளில்‌”, இது சிலவேளைகளில்‌ “கர்த்தருடைய நாள்‌” என்று 
குறிப்பிடப்படுகிறது. (நடபடிகள்‌ 20:7; 1 கொரிந்தியர்‌ 16:2; வெளிப்‌ 
படுத்தின விசேஷம்‌ 1:10 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌.) 


நாம்‌ எவ்வாறு ஆராதிக்க வேண்டும்‌? 

எவ்வாறு ஆராதிப்பது என்பது பற்றி தொடக்ககால சபையில்‌ ஒரு 
சில குறிப்புகளும்‌ சில முன்‌ வைத்தல்களும்‌ செயல்படுத்தப்பட்டிருப்‌ 
பினும்‌, கொரிந்துவில்‌ இருந்தவர்களின்‌ சபைகூடுகைளில்‌ ஆளுமை 
செய்வதற்காகப்‌ பவுலினால்‌ சில பொதுவான கொள்கைகள்‌, 1 
கொரிந்தியர்‌ 11-14ல்‌ வைக்கப்பட்டன. வேதவசனங்களைப்படிக்கும்‌ 
மாணவர்களில்‌ பலர்‌, 1 கொரிந்தியர்‌ 11-14 முழுவதும்‌ சபைகூடுகையை 
மனதில்‌ வைத்தே எழுதப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று கருதுகின்றனர்‌. 
இந்த நான்கு அதிகாரங்களிலும்‌ சபைகூடுகையே சந்தர்ப்பப்பொருளாக 
உள்ளது என்று நான்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ நம்புகிறேன்‌. சில மக்கள்‌ 1 
கொரிந்தியர்‌ 11ன்‌ முதல்‌ பதினாறு வசனங்கள்‌ ஆராதனை கூடுகையில்‌ 





நடக்கவேண்டிய வகையைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகிறதா இல்லையா என்பது பற்றிக்‌ 
கேள்வியெழுப்புகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, 11:17ல்‌ இருந்து அவ்விதமான 
கேள்வியெதுவும்‌ இருப்பதில்லை. “கூடிவரும்போது” என்ற சொற்றொடர்‌ 
இதன்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளைத்‌ தெளிவாக வெளிப்படுத்துறெது. இந்தக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆராதனையில்‌ என்ன செய்திருப்பினும்‌ - மற்றும்‌ நாம்‌ 
ஆராதனையில்‌ என்ன செய்திருப்பினும்‌ - இந்தக்கொள்கைகள்‌ அவற்றிற்கு 
நடைமுறைப்படுவதாக இருக்கும்‌. 





என்ன செய்ய வேண்டும்‌ 

1. நாம்‌ ஒருவர்‌ பிறருடைய பயனுக்காக ஒன்றுகூடிவர வேண்டும்‌ 
(11:17). அடுத்த வசனங்கள்‌ அவர்களின்‌ சபைகூடுதல்களைச்‌ சீரழித்துக்‌ 
கொண்டிருந்த மார்க்கபேதங்கள்‌ மற்றும்‌ பிரிவினைகளைப்‌ பற்றி 
விவரிக்கின்றன. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சபைகூடுகைகளில்‌ செய்த விஷயங்களில்‌ 
பெரும்பான்மையானவைகள்‌, அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய வளர்ச்சியை 
அழிக்கக்‌ கூடியதாக இருந்தன. அவர்கள்‌ தேவனைக்‌ கனப்படுத்துவதற்குப்‌ 
பதிலாக, தங்களையே கனப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்களின்‌ 
நடவடிக்கைகள்‌ சுயத்தை-நோக்கியிருந்ததற்கு மாறாக தேவனை-நோக்கி 
யிருக்க வேண்டியது அவசியமாயிருந்தது. 

2. நாம்‌ நமது சிந்தையில்‌ நோக்கத்தைக்‌ காக்க வேண்டும்‌ (11:27- 
29). கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பதே இந்தக்‌ கொள்கையின்‌ 
சந்தர்ப்பப்பொருளாக உள்ளது. “அபாத்திரமாய்‌” (வசனம்‌ 27) என்ற 
சொற்றொடர்‌ “தவறான நோக்கத்திற்காக தவறான ஆவிக்குள்‌” என்று 
அர்த்தப்படுவது தெளிவு. கொரிந்து நகரில்‌, சபைகூடுதலின்‌ நோக்கம்‌, 
குறிப்பாக கர்த்தருடைய பந்தியின்‌ நோக்கம்‌ இழக்கப்பட்டிருந்தது. 
இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களையே சோதித்துப்பார்க்கும்படியும்‌ (வசனம்‌ 
28) அவர்கள்‌ கூடிவந்ததற்கு உண்மையான நோக்கம்‌ என்ன என்பதை 
உணர்ந்தறியும்படியும்‌ பவுல்‌ வற்புறுத்தினார்‌. 
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3. நாம்‌ ஓரே சரீரமாகச்‌ செயல்பட வேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌ 
(12:12-21). தேவன்‌ தமது மக்கள்‌ ஆராதிப்பதற்காக ஒன்றுகூடி 
வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறார்‌ (எபிரெயர்‌ 10:25). ஆராதனை என்பது 
மேல்நோக்கியும்‌ பக்கவாட்டில்‌ கவனம்‌ செலுத்துவதாகவும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. அதாவது, ஆராதனை என்பது தேவனுடன்‌ மாத்திரமல்ல, 
ஆனால்‌ ஆராதிக்கும்‌ ஒருவர்‌ மற்றவருடனும்‌ உறவுகளைக்‌ கட்டி எழுப்ப 
வேண்டும்‌. தனிப்பட்ட அல்லது குடும்ப ஆராதனை என்பது ஆவிக்குரிய 
வளர்ச்சிக்கு மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருக்கிறது, ஆனால்‌ மக்கள்‌ 
ஒன்றுகூடி. ஆராதித்தல்‌ என்பது தனிப்பட்ட அல்லது குடும்ப ஆராதனை 
அளிக்காத சில விஷயங்களை அளிக்கிறது. விசுவாசத்தைக்‌ கட்டியெழுப்பும்‌ 
நிகழ்ச்சியில்‌ இணைவான பங்கேற்பு, ஐக்யெத்தின்‌ கருத்துணர்வையும்‌ 
பரஸ்பரம்‌ ஊக்கமூட்டுதலையும்‌ பேணி வளர்க்கிறது. கூடிவரும்‌ சபைக்‌ 
குள்ளேயே பிரிவினைகள்‌ நிலவினால்‌ இது இழந்துபோகப்படுகிறது. 
ஒருசிலர்‌ சில முன்னுரிமைகளையும்‌ மற்றவர்கள்‌ வேறுசில முன்னுரிமை 
களையும்‌ கொண்டிருக்கும்போது, பக்கவாட்டில்‌ உள்ள உறவுமுறைகள்‌ 
துன்புறுகின்றன. நமது பக்கவாட்டிலான உறவுமுறைகள்‌ துன்புறும்போது, 
மேல்நோக்கிய நமது உறவுமுறைகளும்‌ (தேவனுடனான நமது 
உறவுமுறையும்‌) அவ்வாறே துன்புறுறெது என்பதை நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ 
உணர்ந்தறிவதில்லை. 

4. குறைவான கனம்‌ பெற்ற உறுப்பினர்களுக்குக்‌ கனம்‌ கொடுத்து, 
நாம்‌ ஒருவர்‌ மற்றவர்மீது அக்கறையுடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (12:22- 
25; யாக்கோபு 2:1-13ஐ ஒப்பிடவும்‌). சரீரத்தில்‌ நம்மைப்‌ போலிராத 
உறுப்பினர்களைக்‌ கண்டுகொள்ளாதிருக்கவோ அல்லது தவிர்க்கவோ 
நாம்‌ சோதிக்கப்படலாம்‌. செல்வந்தர்களிடத்தில்‌ பட்சபாதம்‌ காண்பிக்கும்‌ 
பிரச்சனையைப்‌ பற்றி யாக்கோபு குறிப்பாகப்‌ பேசினார்‌. தேவனு 
டைய மக்கள்‌ யாவரும்‌ சமானமாயிருக்கும்‌ இடத்தில்‌ தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ சபைகூடுதல்‌ ஒரு பாதுகாப்பான புகலிடமாக உள்ளது. 
ஏழைகளையும்‌, குறைவாக விரும்பத்தக்கவர்களையும்‌, அல்லது வெளியே 
குள்ளப்பட்டிருப்பவர்களையும்‌ இந்த உலகம்‌ நடத்துவதுபோல்‌ சபை 
நடத்துவதில்லை. சபைகூடுகை என்பது வெளியே கள்ளப்பட்ட வர்கள்‌, 
கீழ்நிலையில்‌ உள்ளவர்கள்‌, மற்றும்‌ கொடூரமான சமுதாயத்தினால்‌ தவறாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளவர்கள்‌ ஆகியோருக்கு ஓய்விடமாக உள்ளது. 
சபைகூடுகைக்குள்‌ வருதல்‌ என்பது சுத்தமான காற்றை சுவாசிக்கப்பெறுதல்‌ 
போலிருக்க வேண்டும்‌. அங்கு, நாம்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ பரஸ்பரம்‌ 
அக்கறையும்‌ சமமான கனமும்‌ காணவேண்டும்‌. 

5. நாம்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரை அன்புடன்‌ நடத்தவேண்டும்‌ (138:1-8). 
இவ்வசனப்பகுதி பற்றியும்‌ இவை ஆராதனையைப்பற்றிப்‌ போதிப்ப 
தென்ன என்பதைப்‌ பற்றியும்‌ எனது நண்பர்‌ ஒருவரும்‌ நானும்‌ 
கலந்துரையாடும்‌ வரையில்‌, அதிகாரம்‌ 13ல்‌ உள்ள அன்பு பற்றிய 
ஆய்வுப்பொருள்‌, ஆராதனை பற்றிய அறிவுறுத்தலின்‌ மத்தியில்‌ மிகச்சரியாக 
வருகிறது என்பதை நான்‌ ஒருக்காலும்‌ கவனித்திருக்கவில்லை.” கேள்வி 
எதற்கும்‌ இடமின்றி, இந்தப்போதனை பிற பகுதிகளிலும்‌ நடைமுறைப்‌ 
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பயன்பாட்டைக்‌ கொண்டுள்ளது; ஆனால்‌ ஒன்றிணைந்த ஆராதனையில்‌ 
ஒருவர்‌ மற்றவரை எவ்வாறு நடத்துதல்‌ என்பதே இதன்‌ குறிப்பான 
சந்தர்ப்பப்பொருளாக உள்ளது. அன்பு என்பது இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
முதன்மையான நாடுதலாக இருக்கவேண்டியதாயிற்று (14:1). அன்பு 
நம்மை முதலில்‌ பிறருடைய தேவைகள்‌ மற்றும்‌ முன்னுரிமைகளைக்‌ 
கவனிக்கும்படி வழிநடத்துகிறது. நான்‌ 13ம்‌ அதிகாரத்தை, ஆராதனைக்குக்‌ 
கூடுகையில்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ நடக்கைக்கு நடைமுறைப்பயன்பாடு என்ற 
கருத்துடன்‌ வாசிக்கையில்‌, அந்த முழு அதிகாரமுமே என்னை ஒரு புது 
அர்த்தத்திற்குள்‌ எடுத்துச்‌ செல்கிறது. 

6. நாம்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரைப்‌ பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌ என்பதை நாட 
வேண்டும்‌ (14:3, 4, 5, 12, 17, 26, 31). அதிகாரம்‌ 14ல்‌ “பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌” 
என்பது அதன்‌ பல்வேறு வடிவங்களில்‌ திறவுகோல்‌ வார்த்தையாக 
உள்ளது. வேதாகமப்பதிப்பு பயன்படுத்துவகைச்‌ சார்ந்து, குறைந்தது 
ஏழுமுறைகள்‌, ஆராதனை என்பது பக்திவிருத்தியூட்டுதலாக இருக்க 
வேண்டிய அவசியத்தைப்‌ பவுல்‌ வலியுறுத்துதலை நாம்‌ காணுகிறோம்‌. 
“பக்திவிருத்தியூட்ட ” என்பது “கட்டியெழுப்ப” என்று அர்த்தப்படுவதாக 
உள்ளது. பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌ என்பது இதற்கு முன்பு கூறப்பட்ட 
ஐந்து கொள்கைகளின்‌ தொகுப்புமுடிவாக இருக்க வேண்டும்‌. 
சாத்தானும்‌ இந்த உலகமும்‌ இடித்துப்போட முயற்சிப்பதை, திரும்பவும்‌ 
கட்டியெழுப்புவதாக ஆராதனை உள்ளது. ஆராதனை என்பது சபைக்கு 
ஒரு சுமையாக அல்ல, ஆனால்‌ சபையைக்‌ கட்டி எழுப்புவதாக இருக்க 
வேண்டும்‌. 

7. நாம்‌ சகலத்தையும்‌ ஒழுங்கும்‌ கிரமமுமாக செய்ய வேண்டும்‌ 
(14:40). தேவன்‌ குழப்பத்தை உருவாக்கவோ அல்லது அங்கீகரிப்பதோ 
இல்லை. ஆராதனை கூடுகையில்‌ ஏற்படும்‌ எந்த குழப்பமும்‌ மனித 
னாலேயே உருவாக்கப்படுகிறது. குழப்பத்தை உருவாக்கும்‌ ஆவி எதுவும்‌ 
சபை கூடுகையில்‌ இயங்குகிறதென்றால்‌, அது நிச்சயமாகப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ அல்ல. 


எதைச்‌ செய்யக்கூடாது 

சபைகூடுகையில்‌ சரியானபடி இயங்கி, சரியான வார்த்தைகளைக்‌ 
கூறி, சரியான பாடல்களைப்‌ பாடி இருக்கும்போதும்‌, ஆராதனையைத்‌ 
குவறவிடக்கூடாது என்பது சபைகூடிவருதலில்‌ நமது மாபெரும்‌ 
அக்கறைகளில்‌ ஓன்றாக இருக்க வேண்டும்‌. இது பின்வரும்‌ பல 
காரணங்களினால்‌ நடக்கக்‌ கூடும்‌: 

முதலாவது, நாம்‌ சபைகூடுகைக்கான தவறான நோக்கத்துடன்‌ 
ஆராதிக்க முடியாது. மத்தேயு 15:8ல்‌ ஏசாயா 29:13ஐ மேற்கோள்‌ 
காண்பித்ததன்மூலம்‌ இயேசு இதைப்பற்றி எச்சரித்தார்‌: “இந்த ஜனங்கள்‌ 
தங்கள்‌ வாயினால்‌ என்னிடத்தில்‌ சேர்ந்து, தங்கள்‌ உதடுகளினால்‌ என்னைக்‌ 
கனம்பண்ணுகிறார்கள்‌; அவர்கள்‌ இருதயமோ எனக்குத்‌ தூரமாய்‌ 
விலகியிருக்நறெது. ” 

இரண்டாவது, நாம்‌ நமது வாழ்வில்‌ உள்ள பாவங்களினிமித்தம்‌ 
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ஆராதிப்பவர்களாக இருக்க முடியாது. ஆராதனையை ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
படக்‌ கூடாததாக்கும்‌ ஒரு சூழ்நிலையைப்‌ பற்றி ஆமோஸ்‌ தீர்க்கதரிசி 
விவரித்தார்‌. அவரது காலத்தில்‌ இருந்த மக்கள்‌ பண்டிகை நாட்களை 
ஆசரித்தனர்‌, தகன பலிகளைச்‌ செலுத்தினர்‌, மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய பாடல்‌ 
களைப்‌ பாடினர்‌; ஆனால்‌ அவர்களின்‌ மோசமான வாழ்க்கையினிமித்தம்‌ 
தேவன்‌ அவர்களின்‌ ஆராதனையை ஏற்றுக்கொள்ளாதிருந்தார்‌ (ஆமோஸ்‌ 
5:21-27). 

மூன்றாவது, நாம்‌ ஒரு சகோதரருக்கு மனம்புண்படும்‌ சிலவற்றைச்‌ 
செய்திருப்பதால்‌ ஆராதிப்பவர்களாக இருக்க முடியாது. இயேசு, 
“அகையால்‌, நீ பலிபீடத்தினிடத்தில்‌ உன்‌ காணிக்கையைச்‌ செலுத்த வந்து, 
உன்பேரில்‌ உன்‌ சகோதரனுக்குக்‌ குறை உண்டென்று அங்கே நினைவு 
கூருவாயாகில்‌, அங்கேதானே பலிபீடத்தின்‌ முன்‌ உன்‌ காணிக்கையை 
வைத்துவிட்டுப்போய்‌, முன்பு உன்‌ சகோதரனோடே ஒப்புரவாகு, பின்பு 
வந்து உன்‌ காணிக்கையைச்‌ செலுத்து” என்று கூறினார்‌ (மத்தேயு 5:23, 
24), 

ஹார்டிங்‌ பல்கலைக்‌ கழகத்தில்‌ பல ஆண்டுகளாக, “சபையின்‌ 
ஆராதனை” என்ற பாடத்தை நடத்திய, மறைந்த ஆன்டி 1. ரிட்சி 11, 
என்பவர்‌ “அன்றாட வாழ்வானது தேவனுடன்‌ இசைந்திராதபோது, 
ஆராதனை என்பது அவருக்கு ஏற்புடையதாக இருக்க முடியாது” என்று 
கூறினார்‌.” நாம்‌ வாழும்‌ வழியை மாற்றுவதற்கென்று தேவன்‌ ஆராதனையைத்‌ 
இருநிலைப்படுத்தியுள்ளார்‌. ஆராதனையானது நமக்குள்‌ நம்மை உருவாக்கி 
தேவனுடைய சாயலாக்கும்‌ வாழ்வின்‌ பண்புகளை மேம்படுத்துகிறது. 
தேவனுக்குத்‌ தேவை என்பதால்‌ அவர்‌ ஆராதிக்கும்படி. நம்மை அழைப்பதில்லை. 
அவர்‌ ராஜர்கமானவராக, தமக்குள்ளே முழுநிறைவானவராக இருக்கிறார்‌. நாம்‌ 
அவருக்கு ஏதொன்றையும்‌ அளிக்கத்தேவை இல்லை. நமக்குத்‌ தேவை 
என்பதாலேயே நாம்‌ ஆராதிக்கும்படி அவர்‌ அழைக்கிறார்‌. ஆராதனையில்‌, 
அவர்‌ நம்மை ஆவிக்குரிய மாபெரும்தன்மைக்கு அழைக்கிறார்‌. 


முடிவுரை 

ஆராதனையைப்‌ பற்றி மக்கள்‌ எழுப்பியுள்ள பல்வேறு 
பிரச்சனைகளில்‌ சிக்கிக்கொண்டிருத்தல்‌ என்பது எனது நோக்கமல்ல. 
ஆராதனையின்‌ இருதயம்‌ போன்ற மையப்பகுதி மற்றும்‌ இன்றியமை 
யாத பகுதி ஆகியவற்றின்மீது நாம்‌ கவனம்‌ குவிக்கும்போது, இவைகள்‌ 
அனைத்தும்‌ இல்லையென்றாலும்‌, இவற்றில்‌ பெரும்பான்மையானவைகள்‌ 
மறைந்து போகும்‌. ஆராதனை என்பது வடிவமைப்பு அல்லது பாணியைப்‌ 
பற்றியதல்ல. அது நான்‌ எதை விரும்புகிறேன்‌ அல்லது தேர்ந்துகொள்கி 
றேன்‌ என்பதைப்‌ பற்றியதல்ல, ஆனால்‌ எது தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்துகிறது 
என்பதைப்‌ பற்றியதாகும்‌. ஆராதனைக்குக்‌ கூடுதல்‌ என்பது நாம்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ நமது தனித்திழமையைச்‌ செயல்படுத்துவதற்கான 
வழியாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அது நம்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ தேவனு 
டைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ தரவழைப்பதாக உள்ளது. ஆராதனை என்பது 
“சபையற்றவர்கள்‌”” என்பதுடன்‌ தொடர்புபடுத்தப்படுவதாகக்கூட 
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இருப்பது இல்லை. புதிய ஏற்பாட்டு ஆராதனை என்பது கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்கான நடவடிக்கையாக உள்ளது. அது நாம்‌ நமது சபைகூடுகைகளில்‌ 
உள்ள விருந்தினர்கள்‌/ பார்வையாளர்கள்‌ பற்றி நாம்‌ உணர்வற்றவர்களாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுவதில்லை; இருப்பினும்‌, தேவனுடன்‌ 
அல்லது ஆராதனையின்‌ உண்மையான நோக்கத்துடன்‌ இசைவிக்கப்‌ 
பட்டிராத ஒரு விருந்தினர்‌, வாழ்வில்‌ தாம்‌ இருக்கும்‌ இடத்திற்கு 
ஆராதனை செய்துள்ள ஒவ்வொன்றையும்‌ காணமாட்டார்‌ என்பதை நாம்‌ 
உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 
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என்ற பாடத்தில்‌ “கர்த்தருடைய நாளின்‌ இராப்போஜனம்‌” என்ற பகுதியையும்‌ 
“கர்த்தருடைய பந்தியை எத்தனை நாளுக்கு ஒருமுறை ஆசரிக்க வேண்டும்‌?” என்ற 
துணைப்பாடத்தையும்‌ படிக்கவும்‌. “டெக்சாஸின்‌ லடாக்‌ என்ற இடத்தைச்‌ சேர்ந்த, 
கேரி வாக்கர்‌ என்பவருடன்‌ நான்‌ மேற்கொண்டிருந்த உரையாடல்‌ ஒன்றில்‌, அவர்‌ 
“அன்பு” என்ற அதிகாரமானது ஆராதனைமீதான விரிவான அறிவுறுத்தலின்‌ 
மையப்பகுதியில்‌ வருகிறது என்று சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. “Any T. Ritchie Jr., 
Class Lecture Notes, The Worship of the Church, Harding University, n.d. 
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“கர்த்தரால்‌ ஒரு வார்த்தை 
உண்டோ?” 


எரேமியா, சிதேக்கியா அரசரின்‌ வேண்டுகோளின்படி சிறையில்‌ 
இருந்து வெளியே கொண்டுவரப்பட்டார்‌. சிதேக்க்யொா உண்மையில்‌ 
கர்த்தருடைய வசனத்தைக்‌ கேட்க ஆர்வம்‌ இல்லாதவராக இருந்த 
போதிலும்‌, அவர்‌ பாபிலோனியருடைய கைகளில்‌ யூதாவின்‌ முடிவு 
பற்றி தீர்க்கதரிசி என்ன கூறுவார்‌ என்பதைக்‌ குறித்து அறிய ஆவலுடன்‌ 
இருந்தார்‌. சிதேக்கியா அரசர்‌ எரேமியாவினிடத்தில்‌, “கர்த்தரால்‌ ஒரு 
வார்த்தை உண்டோ?” என்று கேட்டார்‌ (எரேமியா 37:17௮அ). அது 
நாம்‌ தேவனை ஆராதிக்க நாடும்‌ எப்பொழுதிலும்‌ கேட்கத்‌ தகுதியான 
கேள்வியாக உள்ளது. இருப்பினும்‌, சிதேக்கிய அரசரைப்போலின்றி, 
நாம்‌ எதை அறிவதற்கு நாடிக்கொண்டிருப்பினும்‌, “கர்த்தரால்‌ வரும்‌ 
வார்த்தை”யைப்‌ பற்றி நாம்‌ கவனித்துக்‌ கேட்கும்போது முழு ஆர்வத்துடன்‌ 
கேட்க வேண்டும்‌. நாம்‌ தேவனை ஆராதனையில்‌ அணுகுமுறையில்‌ அவர்‌ 
நமக்கு அதைப்பற்றி அறிவுறுத்தல்கள்‌ ஏதேனும்‌ கொண்டுள்ளாரா? 

ஆல்‌ஃபிரெட்‌ 1. கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌, ஆராதனை அமைந்துள்ள மாதிரிகள்‌ 
என்ற வகையில்‌, இரு ஏற்பாடுகளிலும்‌ இருந்து பல உதாரணங்களைக்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. இந்தப்‌ படிப்பில்‌ கிப்ஸின்‌ உட்கண்ணோக்கத்தைப்‌ 
பல பாடங்களில்‌ இருந்து, நாம்‌ தரவழைத்து இந்த உதாரணங்களில்‌ 
இரண்டின்மீது கவனம்‌ குவிப்போம்‌: அவற்றில்‌ ஒன்று பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
இருந்தும்‌ இன்னொன்று புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இருந்தும்‌ வருவதாயிருக்கும்‌. 
இவைகளுக்கிடையில்‌ உள்ள குறிப்பிடத்தக்க ஒற்றுமைத்தன்மை, 
ஆராதனையில்‌ தேவன்‌ விரும்புவது என்ன என்பதை பிரதியெடுத்தாற்‌ 
போன்று வெளிப்படுத்துதல்‌ ஆகியவற்றினால்‌ இவைகள்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டுள்ளன. 

இவற்றில்‌ ஒன்று தேவன்‌ ஆபிரகாமை மோரியா மலையில்‌ ஈசாக்கைப்‌ 
பலியிடும்படி அழைத்தபோது, ஆபிரகாமினால்‌ அளிக்கப்பட்ட 
ஆராதனையாக உள்ளது (ஆதியாகமம்‌ 22). இன்னொன்று புதிதாகப்‌ 
பிறந்திருந்த அரசரான, இயேசுவை ஆராதிக்கக்‌ ழெக்கில்‌ இருந்து வந்த 
ஞானிகளின்‌ ஆராதனையாக உள்ளது (மத்தேயு 2). இவ்விரண்டில்‌ எதுவும்‌ 





ஆராதனைக்கென்று சபைகூடுகைக்கான உதாரணமாக இருப்பதில்லை 
என்று ஒத்துக்கொண்டாக வேண்டும்‌, இருப்பினும்‌ இவையிரண்டுமே, 
மனிதர்கள்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வெளிப்படையான அறிவுறுத்தல்‌ 
களைப்‌ பெற்றுக்கொண்டபோது, அவர்கள்‌ எவ்வாறு ஆராதித்தனர்‌ 





19 


என்பதற்கான உட்கண்ணோக்குகளைக்‌ கொண்டுள்ளன. உண்மையான 
ஆராதனை என்பது எங்கே நடந்திருப்பினும்‌, அவற்றில்‌ குறிப்பிட்ட சில 
பண்புகள்‌ காணப்படுகின்றன. 

இந்த இரண்டு உதாரணங்களும்‌ தேவனுடைய அறிவுறுத்தலினால்‌ 
தூண்டப்பட்டிருந்தன என்பது இவற்றின்‌ முதலாவது பண்பாகும்‌. 
ஆபிரகாமுக்குத்‌ தேவன்‌ குறிப்பிட்ட அறிவுறுத்துதலைக்‌ கொடுக்காடிருந்தால்‌, 
அவர்‌ மோரியா மலைக்குச்‌ செல்லுவதற்குக்‌ காரணம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருக்க 
மாட்டார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 22:2). ஞானிகளுக்குத்‌ தேவன்‌ வழிகாட்டும்‌ 
நட்சத்திரம்‌ ஒன்றைக்‌ கொடுக்காதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ இயேசு பிறந்த இட 
மான பெத்லகேமை நோக்கி, நீண்ட பயணம்‌ செய்திருக்க மாட்டார்கள்‌ 
(மத்தேயு 2:2). அவர்கள்‌ நட்சத்திரத்தைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்று 
எவ்வாறு அறிந்தனர்‌ என்ற குறிப்புகளையோ அல்லது அது அவர்களை 
இயேசு பிறந்த இடத்திற்கு வழிநடத்தியது என்பதை அவர்கள்‌ எவ்வாறு 
அறிந்தனர்‌ என்பதற்கான குறிப்புகளையோ நாம்‌ அறிவதில்லை. 
அவர்களை வழிநடத்தத்‌ தேவன்‌ அந்த நட்சத்திரத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ 
என்று மாத்திரம்‌ நாம்‌ அறிகிறோம்‌. அந்த நட்சத்திரத்தைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
வேறெதையும்‌ முடிவுசெய்தாலும்‌, பின்வரும்‌ ஒரு உண்மை மாத்திரமே 
தெளிவாக உள்ளது: அது தெய்வீக வழிநடத்துதலைக்‌ குறித்தது. 

இவ்விரண்டு உதாரணங்களும்‌, தேவனுடைய அறிவுறுத்துகலுக்கு 
விசுவாசத்துடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்தலாக இருந்தது என்பது இவற்றின்‌ 
இரண்டாவது பண்பாக உள்ளது. ஆபிரகாம்‌ கேள்வியோ அல்லது 
குயக்கமோயின்றி கீழ்ப்படியும்படி செயல்படத்‌ தொடங்கினார்‌. அவர்‌ 
அடுத்தநாள்‌ அதிகாலையில்‌ எழுந்து, தமது கழுதைக்குச்‌ சேணமிட்டு, 
விறகைப்‌ பிளந்துகொண்டு புறப்பட்டார்‌. பின்பு அவர்‌ தம்முடன்‌ 
வருவதற்கென்று இரண்டு வேலைக்காரர்களை எழுப்பி, ஈசாக்கைப்‌ 
படுக்கையில்‌ இருந்து எழும்பச்‌ செய்து, மோரியா இருக்கும்‌ திசைநோக்கிப்‌ 
பயணமானார்‌. 

கர்த்தருடைய வசனத்தின்படி, நாம்‌ இவற்றையும்‌ மற்றும்‌ 
ஆராதனையின்‌ பிறபண்புகளையும்‌ இன்னும்‌ நெருக்கமாகக்‌ கண்ணோக்கு 
வோம்‌. 


ஆராதனை என்பது தேவனால்‌ 


வழிநடத்தப்படுகிறது 

தேவன்‌ மனிதருக்குக்‌ கொடுத்த தொடக்ககால அறிவுறுத்துதல்‌ 
களின்‌ மத்தியில்‌, ஆராதனையைப்‌ பற்றிய வழிகாட்டுக்‌ குறிப்புகளும்‌ 
இருந்தன (ஆதியாகமம்‌ 4:3-8; எபிரெயர்‌ 11:4). முதல்‌ கொலையானது, 
ஆராதனைக்கு தேவன்‌ கொடுத்திருந்த அறிவுறுத்துதல்களை, காயீன்‌ 
பின்பற்றத்‌ தவறியதால்‌ ஏற்பட்ட அவரது [காயீனுடைய] கோபத்தினால்‌ 
தூண்டப்பட்டதாக இருந்தது. வேதாகமத்தின்‌ முழு வரலாறுமே, மனிதனைத்‌ 
தேவன்தம்முடன்‌ ஒன்றித்திருக்கச்‌ செய்வதற்குத்‌ தேவனுடைய முன்முயற்சியின்‌ 
வெளிப்படுத்துதலாக உள்ளது; அது மனிதர்‌ அந்த முன்முயற்சிக்கு எவ்வாறு பதில்‌ 
செயல்‌ செய்துள்ளார்‌ என்று காண்பிக்கிறது. நாம்‌ ஏறக்குறைய எப்போதுமே, 
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ஆராதனையில்‌ தேவனால்‌-தரப்பட்ட ஆணையின்‌ நிபந்தனைகளுக்குத்‌ 
குக்கவகையிலான பதில்செயல்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளதைக்‌ 
காண்கிறோம்‌. வேதாகமத்தின்‌ ஒவ்வொரு புத்தகத்திலும்‌ ஆராதனை பற்றிய 
தகவல்‌ மற்றும்‌/அல்லது அறிவுறுத்துதல்‌ அடங்கியுள்ளது. 

பாரம்பரியமோ அல்லது தனிப்பட்ட முன்னுரிமையோ நமது 
வழிகாட்டும்‌ நட்சத்திரமாக இருக்க இயலாது, அல்லது நாம்‌ நல்லதென்று 
உணரச்செய்யும்‌ விஷயங்களினால்‌ நாம்‌ வழிநடத்தப்பட இயலாது. 
நாம்‌ எவ்வாறு உணரவேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ ஒருக்காலும்‌ நமக்குக்‌ 
கூறியதில்லை. அவர்‌ நாம்‌ எவ்வாறு செயல்பட வேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ 
கூறுகிறார்‌. ஆராதனையில்‌ என்ன நடைபெற வேண்டும்‌ என்பதற்கு, 
உணருதல்‌ என்பது நல்லதொரு குறிப்பாக இருப்பதில்லை. உணருதல்‌ 
என்பது ஒரு நபரில்‌ இருந்து இன்னொரு நபருக்கு மிகவும்‌ வேறுபடுகிறது. 
ஒருவரை மன எழுச்சியடையச்‌ செய்யும்‌ ஒருவிஷயம்‌ இன்னொருவரை 
வெறுப்புறச்‌ செய்யலாம்‌. உணர்வுகள்‌ தெய்வீகத்தினால்‌ இயக்கப்படும்‌ 
செயல்பாட்டைப்‌ பின்பற்றுகின்றன. ஆராதனை என்பது உணர்வின்‌ 
உச்சக்கட்டமாக மாத்திரம்‌ இருப்பதில்லை. அது மூளையின்‌ ஒரு பயிற்சி 
யாக மாத்திரம்‌ இருப்பதும்‌ இல்லை. உண்மையான ஆராதனை என்பது 
நமது இருப்பின்‌ - சரீரம்‌, ஆத்துமா, மற்றும்‌ ஆவி என்ற ஒவ்வொரு 
அமைப்பையும்‌ அடைகிறது. அது நம்மைக்‌ கைப்பற்றிக்கொள்கிறது, நமது 
முழுமையையும்‌ அது பற்றிக்கொண்டு, தேவனுடைய மகிமை என்ற 
ஒளிக்கதிரில்‌ நாம்‌ குளிர்காயும்படி நம்மை சர்வவல்லவரின்‌ பிரசன்னத்‌ 
இற்குள்‌ கொண்டு சேர்க்கிறது. 


ஆராதனை என்பது கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ள 
இருதயத்தில்‌ இருந்து உதிக்கிறது 

தேவனுடைய மக்களின்‌ சார்பாக ஆசாரியர்கள்‌ செய்த அன்றாட 
ஊழியத்திற்கு வழிகாட்டும்‌ குறிப்புகளை நிலைநாட்டுவதற்காக 
லேவியராகமம்‌ என்ற புத்தகம்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டது. ஆசாரியர்கள்‌ 
பரிசுத்தமற்ற மக்களுக்கும்‌ பரிசுத்தமான தேவனுக்கும்‌ இடையில்‌ 
மத்தியஸ்த ஊழியம்‌ செய்கையில்‌, அவர்கள்‌ பரிசுத்தத்தைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளுதல்மீது மாபெரும்‌ வலியுறுத்தம்‌ வைக்கப்பட்டிருந்தது. 
லேவியராகமம்‌ என்ற புத்தகம்‌, பெரும்பான்மையான மக்களுக்கு வாசிக்க 
சுலபமானதாகவோ அல்லது ஆர்வமுள்ளதாகவோ இருப்பதில்லை. 
சாதாரண வாசகருக்கு, பழைய ஏற்பாட்டின்‌ இந்தப்‌ புத்தகம்‌, இன்றைய 
நாட்களின்‌ மக்களுக்குப்‌ பொருத்தமற்றதாகவும்‌ தொடுகைக்கு வெளியே 
இருப்பதாகவும்‌ காணப்படலாம்‌; இருப்பினும்‌ லேவியராகமம்‌ என்ற 
இப்புத்தகம்‌ கூறுகிற விஷயமானது, எந்தத்‌ தலைமுறையிலும்‌ தேவனு 
டைய மக்கள்‌ இருக்க வேண்டிய முறையின்‌ மையமாகவே உள்ளது. இது 
தேவனை அணுகுதல்‌ பற்றிய, தேவனுடன்‌ தொடர்புகொண்டிருத்தல்‌ 
பற்றிய, மற்றும்‌ அவருடன்‌ ஒரு பரிசுத்த பிரசன்னத்தைப்‌ பராமரித்தல்‌ 
பற்றியதாக உள்ளது. தேவனை அணுகுதல்‌ என்பது மிகவும்‌ கவலைக்குரிய 
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காரியமாய்‌ இருக்கிறது, இது மனிதனுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்டதிலேயே 
பெரிய சிலாக்கியமாய்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ அவரை அணுகுவதை ஒருக்காலும்‌ 
இலகுவில்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளக்கூடாது, மற்றும்‌ நாம்‌ நமது சொந்த 
நிபந்தனைகளின்பேரில்‌ அவ்வாறு செய்ய முயற்சிக்கக்‌ கூடாது. 

ஆசாரியத்துவத்தின்‌ விரிவான விதிகள்‌ மற்றும்‌ ஒழுங்கு முறைகளுக்கு 
மத்தியில்‌, ஆசாரியார்கள்‌ தங்களது ஊழியத்தின்‌ முதல்‌ நாளை எவ்வாறு 
தொடங்கினர்‌ என்பது பற்றிய வரலாற்றைக்‌ கூறுவதற்குக்‌ தேவன்‌ நேரம்‌ 
எடுத்துக்கொண்டார்‌ (லேவியராகமம்‌ 9:8-24). ஒரு நாளின்‌ பல்வேறு 
பலிசெலுத்துகலின்‌ முடிவில்‌, “கர்த்தருடைய சந்நிதியிலிருந்து அக்கினி 
புறப்பட்டு, ... சர்வாங்கககனபலியையும்‌ ... எரித்துவிட்ட து; ஜனங்களெல்‌ 
லாரும்‌ அதைக்‌ கண்டபோது ஆரவாரித்து முகங்குப்புற விழுந்தார்கள்‌” 
(லேவியராகமம்‌ 9:24). அடுத்து வரும்‌ நிகழ்ச்சியானது சந்தோஷம்‌ மற்றும்‌ 
கொண்டாட்டம்‌ ஆகியவற்றின்‌ நாள்‌ ஒன்றை புலம்புதலின்‌ நாளாக்யெது. 
இவ்வரலாறு இருவசனங்களில்‌ மாத்திரம்‌ கூறப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ அதன்‌ 
தெளிவான புத்திமதி விரைவில்‌ மறக்கப்படாததாக உள்ளது. ஆரோனின்‌ 
இரு மகன்களான நாதாப்‌, அபியூ என்பவர்கள்‌, ஆரோனுக்குப்‌ பகல்‌ 
வேளையில்‌ பலிசெலுத்துதல்கள்‌ யாவற்றிலும்‌ உதவிக்கொண்டி ருந்தனர்‌, 
இவர்கள்‌ தேவனுடைய அறிவுறுத்துகலுக்கு ஏற்றவாறு இல்லாதிருந்த ஒரு 
பலிப்பொருளுடன்‌ தேவனை அணுக முயற்சி செய்கனர்‌ (லேவியராகமம்‌ 
10:1, 2). பலிபீடத்தின்‌ மீதிருந்து பலிப்பொருட்களைப்‌ பட்சிக்கத்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து புறப்பட்டிருந்த அதே அக்கனியானது, நாதாப்‌, 
அபியூ என்பவர்களைப்‌ பட்சித்தது, “அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய சந்நிதியில்‌ 
செத்தார்கள்‌.” அவர்கள்‌ செலுத்திய அக்கினி “அந்நியமாக,” அல்லது 
“தீட்டானதாக” இருந்தது. தேவனுக்கு ஆராதனை செய்வதில்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட வேண்டிய அக்கினியைப்‌ பற்றித்‌ தேவன்‌ குறிப்பான 
அறிவுறுத்தல்களைக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ அந்த அறிவுறுத்தல்‌ 
களைப்‌ பின்பற்றவில்லை. ஒரு விளக்கவுரையாளர்‌, “புதிதாக - அபிஷேகம்‌ 
பெற்றிருந்த அந்த ஆசாரியர்கள்‌, - என்னதான்‌ நல்ல நோக்கங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, தேவன்‌ கட்டளையிடாதவற்றைச்‌ செய்திருந்தனர்‌, 
மற்றும்‌ அதைச்‌ செய்திருந்ததால்‌, அவர்‌ தடைசெய்திருந்ததைச்‌ செய்‌ 
திருந்தனர்‌”” என்று கூறினார்‌. இன்னொருவர்‌, “தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களுக்கும்‌ எதிர்கால சந்ததிகள்‌ எல்லாருக்கும்‌, தம்மைத்‌ தமது சொந்த 
நிபந்தனைகளின்படியே ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்பதற்கு வல்லமையான 
கூற்றை ஏற்படுத்தினார்‌”” என்று கூறினார்‌. இம்மனிதர்கள்‌ யூகத்துவத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ செயல்பட்டிருந்தனர்‌. அவ்வாறு செய்வது சுலபமாக உள்ளது. 
எல்லா வேளைகளிலும்‌ நாம்‌ தேவன்‌ விரும்புறெதுபோலவே மிகச்சரியாகச்‌ 
செய்கிறோம்‌ என்று நினைத்துக்கொண்டே நாம்‌ யூகத்துவத்தின்‌ 
அடிப்படையில்‌ செயல்பட முடியும்‌. தேவன்‌ பேசியிருந்தால்‌, அதை 
உற்றுக்‌ கவனிக்க நாம்‌ தயாராக இருக்க வேண்டும்‌ என்பது தெளிவான 
சத்தியமாக உள்ளது. தெய்வீக வெளிப்படுத்துகலுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ள 
பதில்செயலாக இருக்கும்போது மாத்திரமே ஆராதனை செல்லத்தக்கதாக 
உள்ளது. 
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ஆராதனை என்பது வடிவத்தைவிட அதிகமானதாக இருக்கையில்‌, 
நாம்‌ பின்பற்றுவதற்குத்‌ தேவன்‌ குறிப்பிட்ட அறிவுறுத்தல்களைக்‌ கொடுக்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ மறவாதிருக்க வேண்டும்‌. உடன்படிக்கைப்‌ 
பேழையுடன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ அனுபவமானது இந்த சத்தியத்திற்கு 
விரிவான விவரிப்பை அறிவிக்கிறது. ஆசரிப்புக்கூடாரமும்‌ அதனுள்‌ இருந்த 
பொருட்களும்‌ ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன. உடன்படிக்கையின்‌ 
பெட்டி/பேழை என்பது தேவனுடைய பிரசன்னத்தை மிகவும்‌ குறிக்கும்‌ 
பொருளாக இருந்தது. அந்தப்‌ பேழையின்‌ மேல்பகுதியில்‌ இருந்த கிருபாசனத்தின்‌ 
மீது அமையப்‌ பெற்றிருந்த கேரூபின்களுக்கு மத்தியில்‌ தேவன்‌ வாசம்பண்ணினார்‌. 
ஏலி ஆசாரியராக இருந்தபோது, பெலிஸ்தர்கள்‌ இந்தப்‌ பேழையைக்‌ 
கைப்பற்றினர்‌; ஆனால்‌ அந்தப்‌ பேழை வைக்கப்பட்ட இடங்களில்‌ எல்லாம்‌ 
அப்பகுதியில்‌ இருந்த பெலிஸ்த ஜனங்கள்‌ சபிக்கப்பட்டதால்‌, அவர்கள்‌ 
அதை விரைவிலேயே திருப்பி அனுப்பி விட்டனர்‌. பெலிஸ்தரிடத்தில்‌ 
இந்தப்பேழை ஏழு மாதங்கள்‌ மாத்திரமே இருந்தது. அதை மீண்டும்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்கு அனுப்புவது எப்படி என்று அறிந்திராத பெலிஸ்த 
ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவவிற்பன்னர்கள்‌, ஒரு புது இரதத்கைக்‌ கட்டத்‌ 
தீர்மானித்தனர்‌. இந்த இரதத்தின்மீது, அவர்கள்‌ பேழையையும்‌, 
அத்துடன்‌ பொன்னால்‌ ஆன பரிசுப்பொருட்களையும்‌ வைப்பார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ அந்த இரதத்தில்‌, இதற்கு முன்‌ நுகத்தில்‌ பூட்டப்பட்டிராத பால்‌ 
குரும்‌ பசுமாடுகள்‌ இரண்டைப்‌ பிணைத்து, பின்பு அவற்றின்‌ கன்றுகளை 
அவற்றிடம்‌ இருந்து பிரித்துவிடலாம்‌ என்று திட்டமிட்டனர்‌. பசுமாடு 
களை விடும்போது இரதத்தை இழுத்துக்‌ கொண்டு, அவைகள்‌ இயல்‌ 
பாகவே தங்கள்‌ கன்றுகளைத்‌ தேடிப்போகும்‌. பசுமாடுகள்‌ பெத்‌-ஷிமேஷ்‌ 














நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ சாலையில்‌ சென்றன என்றால்‌ அது தங்கள்‌ மத்தியில்‌ 
அப்படிப்பட்ட துன்பத்தைத்‌ தேவனே கொண்டுவந்தார்‌ என்பதற்கு 
அடையாளமாக இருக்கும்‌ என்று பெலிஸ்தர்கள்‌ முன்கீர்மானித்தனர்‌. 
அவைகள்‌, அவ்வாறு செல்லவில்லை என்றால்‌, தாங்கள்‌ சபிக்கப்படவில்லை, 
ஆனால்‌ தங்களின்‌ துரதிஷ்டவசமான நிலை தற்செயலானதுதான்‌ என்று 
அவர்கள்‌ அறிந்திருப்பார்கள்‌. பசுக்கள்‌ நேராக பெத்‌-ஷீமோஷை நோக்கிச்‌ 
சென்றன. அங்கிருந்து அந்த பேழையானது, கீரியாத்‌-யாரீம்‌ என்ற இடத்தில்‌ 
இருந்த அபினதாப்‌ என்பவரின்‌ வீட்டிற்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டது, 
அங்கே அது இருபது ஆண்டுகளாக வைக்கப்பட்டிருந்தது. 

தாவீது அரசரானபோது, தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்கான 
அவரது விருப்பமானது, தேவனுடைய பேழையை எருசலேமுக்குக்‌ 
கொண்டு வரும்படி அவரைக்‌ தூண்டியது. அவர்‌ தமது சேனாதிபதிகள்‌ 
மற்றும்‌ தலைவர்களைக்‌ கலந்து ஆலோசித்தார்‌. பேழை எருசலேமுக்குக்‌ 
கொண்டுவரப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்கள்‌ ஒப்புக்கொண்டனர்‌, 
ஏனெனில்‌, அவர்கள்‌ தேவன்‌ நீண்டகாலமாகத்‌ தமது நாமத்தை நிலை 
நாட்டியிருந்த இடத்தில்‌ அவரை அணுகாது இருந்தனர்‌. இருபது 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பு பெலிஸ்தர்கள்‌ செய்திருந்ததுபோலவே, 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களும்‌ பேழையை ஒரு புதிய இரதத்தில்‌ எடுத்து வைத்து, 
அந்த இரதத்தை ஊசா மற்றும்‌ அக&யூ என்பவர்கள்‌ ஓட்டிவரும்படி 
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செய்தனர்‌. அவர்கள்‌ அதை மிகப்பெரிய கொண்டாட்டமாக்கி, அவர்கள்‌ 
சென்றபோது பாடல்கள்‌ பாடி இசைக்கருவிகளை இசைக்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
நாகோன்‌ என்பவருடைய தூற்றுக்களத்திற்கு வந்துசேர்ந்தபோது, மாடுகள்‌ 
குள்ளாடின. பேழையானது இரதத்தில்‌ இருந்து விழப்போடறதே என்ற 
நினைத்த ஊசா, பேழையை உறுதியாய்‌ இரதத்தில்‌ இருக்கச்‌ செய்‌ 
வதற்காகத்‌ தமது கையைப்‌ பேழையின்மீது வைத்தார்‌. உடனடியாக, அவர்‌ 
கர்த்தருடைய சந்நிதியில்‌ செத்தார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 6:1-10; 1 நாளாகமம்‌ 
13:1-10). 2 சாமுவேல்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள விவரமானது “அவனுடைய 
துணிவினிமித்தம்‌ தேவன்‌ அங்கே அவனை அடித்தார்‌” என்று கூறுகிறது 
(6:7). 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ தளபதிகள்‌ மற்றும்‌ தலைவர்களைக்‌ கலந்து 
ஆலோசித்திருந்தனர்‌, ஆனால்‌ தாவீதோ அல்லது அவருக்கு உதவியவர்‌ 
களோ கர்த்தரிடத்தில்‌ கலந்து ஆலோசிக்கவில்லை. முழு நிகழ்ச்சியும்‌ 
பயபக்தியற்றதாக - அவர்கள்‌ உண்மையற்றவர்களாக இருந்தார்கள்‌ 
என்பதினிமித்தம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ பேழையை எடுத்துச்‌ செல்வதில்‌ அவர்கள்‌ 
தேவனுடைய சித்தத்திற்கு நேரெதிராகச்‌ செயல்பட்டதன்‌ நிமித்தமே 
இவ்வாறு - இருந்தது. தாவீது கோபமும்‌ பயமும்‌ கொண்டார்‌; அவர்‌ 
பேழையை எருசலேமுக்கு எவ்வாறு எடுத்துச்‌ செல்வது என்று அறியா 
திருந்தார்‌. அது மூன்று மாதம்‌ அளவாக ஓபேத்‌-ஏதோம்‌ என்பவருடைய 
வீட்டிலே இருந்தது. 

தேவன்‌ ஓபேத்‌-ஏதோமின்‌ வீட்டை ஆசீர்வதித்திருந்தார்‌ என்று 
தாவீது கேள்விப்பட்ட போது, அவர்‌ பேழையை எருசலேமுக்குக்‌ கொண்டு 
வரும்‌ தமது முயற்சிகளைப்‌ புதுப்பித்தார்‌. இருப்பினும்‌, இவ்வேளையில்‌, 
அவர்‌ பேழையைக்‌ கொண்டுவரத்‌ தகுதியான வகைமுறையை ஆராய்ந்து 
தேடினார்‌ என்பது தெளிவு. முதன்முறை பேழையை ஆசாரியர்கள்‌ 
சுமந்துவராதபடியால்‌ அந்தத்‌ துன்பம்‌ வந்திருந்தது என்று அவர்‌ 
உணர்ந்தறிந்தார்‌ - ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ பேழையை எவ்வாறு எடுத்துச்‌ 
செல்ல வேண்டுமென்று தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌ என்பதைக்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
கேட்டுத்‌ தெரிந்துகொள்ளவில்லை (1 நாளாகமம்‌ 15:13). அவர்‌ லேவியர்கள்‌ 
மாத்திரமே அதைச்‌ சுமந்து செல்ல வேண்டும்‌ என்று அறிந்தார்‌, ஏனெனில்‌ 
“தேவனுடைய பெட்டியை எடுக்கவும்‌, என்றைக்கும்‌ அவருக்குப்‌ 
பணிவிடை செய்யவும்‌, அவர்களையே கர்த்தர்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌” 
(1 நாளாகமம்‌ 15:2ஆ). 

மீண்டுமாக, தாவீது இந்த நிகழ்ச்சியைக்‌ கொண்டாடுவதற்கு 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களைக்‌ கூடிவரச்‌ செய்தார்‌. இருப்பினும்‌, இந்த வேளையில்‌, 
அவர்‌ தமக்கு உதவும்படி ஆரோனின்‌ புத்திரர்களுடைய சந்ததியிலிருந்து 
862 பேரை அழைத்தார்‌. அவர்‌ ஆசாரியர்களை அழைத்து, “லேவியரில்‌ 
நீங்கள்‌ பிதாக்களுடைய சந்ததிகளின்‌ தலைவர்‌, நீங்கள்‌ இஸ்ரவேலின்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தரின்‌ பெட்டியை அதற்கு நான்‌ ஆயத்தம்பண்ணின 





ஸ்தலத்திற்குக்‌ கொண்டுவரும்படி, உங்களையும்‌ உங்கள்‌ சகோதரரையும்‌ 
பரிசுத்தம்பண்ணிக்கொள்ளுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (1 நாளாகமம்‌ 15:12). 
இவ்வேளையில்‌ பேழையைக்‌ கொண்டுவருதல்‌ வெற்றிகரமாக நிறை 


24 


வேறிற்று, ஏனென்றால்‌ “கர்த்தருடைய வார்த்தையின்படியே, மோசே 
கற்பித்த பிரகாரம்‌” பேழையை லேவியின்‌ புத்திரர்கள்‌ தங்கள்‌ தோள்களில்‌ 
சுமந்து வந்தனர்‌ (1 நாளாகமம்‌ 15:15). நாம்‌, தாவீதைப்போன்று, தேவனு 
டைய பிரசன்னத்தில்‌ இருக்க ஆவல்‌ கொண்டிருந்தால்‌, தேவனுடைய 
அரியணையை நெருங்குவதற்குத்‌ தாவீதின்‌ உண்மையான ஆனால்‌ தவறான 
வழிமுறைகளில்‌ இருந்து பாடம்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 





ஆராதனை என்பது தேவனை 
மையமாகக்‌ கொண்டுள்ளது 

தேவனே ஆராதனையின்‌ கருப்பொருளாக இருக்கிறார்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றி, வசனத்தைப்‌ படிக்கும்‌ எந்த மாணவரும்‌ கேள்வி கேட்கமாட்‌ 
டார்‌. தேவனுக்கு மாத்திரமே நாம்‌ “நம்முடைய துதியின்‌ பலியாகிய,” 
“அவருடைய நாமத்தைக்‌ துதிக்கும்‌ உதடுகளின்‌ கனியாகிய ஸ்தோத்திர 
பலியை” செலுத்த வேண்டும்‌ (எபிரெயர்‌ 13:15). ஆராதனை என்பது 
தேவனுடைய மக்களாக இருக்கிறோம்‌ என்ற வகையில்‌ நமது இன்றியமை 
யாத பாகமாக உள்ளது. “உங்கள்‌ விருப்பப்படியே வாழுங்கள்‌” என்ற 
குத்துவத்தினால்‌ ஆதிக்கம்‌ செலுத்தப்பட்டுள்ள உலகத்தில்‌ வாழ்கிற 
மக்களுக்கு, அவரது அறிவுறுத்தலை நாடுதல்‌ மிகவும்‌ கடினமாயிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. நாம்‌ திரளான கூட்டத்தினரை ஈர்ப்பது எது மற்றும்‌ அவர்களைத்‌ 
திரும்பி வரச்செய்வது எது என்பவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ அதிகமாய்ச்‌ 
சிந்திக்கச்‌ சாய்கிறோம்‌. திரளான கூட்டத்தினரைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்பது அதிக மன எழுச்சியான ஆராதனை அனுபவத்தை விளைவிக்கும்‌ 





என்று நாம்‌ முன்‌அனுமானம்‌ செய்கிறோம்‌. ஆராதனையை நடத்துபவர்கள்‌, 
தேவனால்‌ தங்களுக்குத்‌ தரப்பட்ட தாலந்துகளைச்‌ செயல்படுத்துவதற்கு 
அனுமதிப்பது எது என்ற அடிப்படையில்‌ சந்திக்கும்படி நாம்‌ சோதிக்கப்‌ 
படலாம்‌. நாம்‌ இவ்வாறு சிந்திக்கத்‌ தொடங்கும்போது, ஆராதனையின்‌ 
மையக்கருத்தைவிட்டு நாம்‌ விலகிச்‌ செல்கிறோம்‌. நமது ஆராதனையின்‌ 
மையக்கருத்தின்மீது கவனம்‌ குவிப்பதை நாம்‌ இழத்தல்‌ என்பது 
ஆவிக்குரிய வகையில்‌ பக்திவிருத்தியூட்டும்‌ ஆராதனையை வெறுமையும்‌ 
குறைவுள்ளதுமாக ஆக்குதலை விளைவிக்கிறது. இப்படிப்பட்ட ஆராதனை 
யானது ஆவியையல்ல மாம்சத்தையே பிரியப்படுத்துகிறது. தேவனுடைய 
பரிசுத்த தன்மைக்குப்‌ பலியாக இருத்தல்‌ என்பதைத்‌ தவிர, மாம்ச 
விருப்பமானது தேவனுடைய அரியணைக்கு முன்பு எந்த இடத்தையும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை. நாம்‌ ஆராதிக்கும்போது செய்றெவைகள்‌ நமது 
மாம்சத்திற்குப்‌ பிரியமானவைகளாக இருந்தால்‌, நாம்‌ உண்மையில்‌ 
ஆராதிக்கவில்லை என்றே அர்த்தமாகிறது. “சுயம்‌ என்டது, அதன்‌ எல்லா 
வடிவங்களிலும்‌, எப்போதுமே தன்னில்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்கு 
ஒரு இடையூறாக இருப்பதையே நாடுகிறது. ”* 

நவீனத்துவத்தின்‌ குரலானது, மிகவும்‌ அடிக்கடி தேவனுடைய 
குரலைவிட அதிகம்‌ சத்தமுள்ளதாக இருக்கிறது. கலாச்சாரத்தின்‌ 
வற்புறுத்துதல்கள்‌ தேவனுடைய வற்புறுத்துதல்களைக்‌ காட்டிலும்‌ 
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மேலானவைகளாக உள்ளன. டேவிட்‌ வெல்ஸ்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு 
கூறினார்‌, 


நவீனத்துவம்‌ என்பது மதிப்பீடுகள்‌ பற்றி ஒவ்வொரு நபரின்‌ 
மனதிற்குள்ளாகவும்‌ புகுந்து நிலைபெற்றுள்ள மனநிலையொன்றை 
முன்னிறுத்துகிறது. நவீனத்துவம்‌ என்பது மனிதனின்‌ பெரு 
விருப்பங்கள்‌, சிந்திக்கும்‌ செயல்முறை, மற்றும்‌ மதிப்பீடுகள்‌ 
ஆகியவற்றை மறுவுருவாக்கம்‌ செய்ய தனது வல்லமையில்‌ வரையறை 
யற்றதாக உள்ளது. இதை, வேதாகமாதியான, சொற்றொடர்களில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, இது நமது காலத்தில்‌ உள்ள உலகப்பிரகாரமான 
எண்ணம்‌ ஆகும்‌.” 


உண்மையான ஆராதனை என்பது ஆராதிப்பவரைத்‌ திருப்திப்படுத்த 
நிறைவுபெறச்‌ செய்யும்‌ வகையில்‌ தேவனால்‌ வடிவமைக்கப்பட்டிருக்‌ 
கையில்‌, சுய-நிறைவு என்ற கருத்தில்‌ உள்ளார்ந்த பிரச்சனை ஒன்று 
இணைந்துள்ளது. “மனிதமையவியம்‌” என்பது இந்தப்‌ பிரச்சனைக்கான 
இறையியல்ரீதியான சொற்றொடர்‌ ஆகும்‌. இந்த வார்த்தை, “மனிதனில்‌ 
மையங்கொண்டது” என்று அர்த்தப்படுகிறது,” இது தேவன்‌ கூறுவதைக்‌ 
கவனிக்கக்‌ கடினமான நேரத்தை நாம்‌ கொண்டிருக்கும்‌ பகுதியில்‌, நம்மை 
நாம்‌ மாம்சத்தில்‌ மூழ்கடிக்க விரும்பும்‌ பகுதியில்‌ பிரதிபலிக்கிறது. மாம்சம்‌ 
தேவனுடைய அரியணைக்கு முன்பாக நிறைவு எதையும்‌ காண்பதில்லை. 

தேவன்‌ “நீதியினிமித்தம்‌ பசிதாகமுள்ளவர்களை”” (மத்தேயு 
5:6) நிரப்புவதுபோல, ஆராதனை நடக்கும்போது, ஆராதிப்பவரின்‌ 
பாத்திரத்தை நிரப்புகிறார்‌. தேவனால்‌ நிரப்பப்பட்டிருத்தல்‌ என்பது, 
ஆராதனை என்ற பெயரில்‌ ஒருவர்‌ பொழுதுபோக்கிற்காகத்‌ தமது 
சொந்த பெருவிருப்பங்களில்‌ மூழ்கியிருத்தல்‌ போன்றதல்ல. ஆராதனை 
என்பது மனித தேவைகளை சந்திக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அது சந்திக்கிறது, 
ஆனால்‌ அது உடல்ரீதியான அல்லது உணர்வுரீதியான அனுபவங்களின்‌ 








மேலோட்டமான அளவில்‌ நடப்பதில்லை. உண்மையான ஆராதனை 
என்பது பங்கேற்பவர்களை உணர்வுரீதியாகப்‌ பித்தம்‌ கொள்ளும்‌ 
நிலைக்குத்‌ தூண்டுகிற ஒரு இசைக்கச்சேரியாகவோ அல்லது கேளிக்கை 
நிகழ்ச்சியாகவோ இருப்பதில்லை. மாறாக, அது நமது இரட்சகரும்‌ 
தேவனுமாக இருப்பவருக்கு மகிமையும்‌ கனமும்‌ அளிப்பதற்காக ஆவியால்‌ 
நிறைந்த துதிகளை உடையதாக, அதன்‌ விளைவாக ஆராதிப்பவரைத்‌ 
தேவனுடைய வல்லமை மற்றும்‌ பிரசன்னத்தினால்‌ நிரப்புவதாக உள்ளது. 





ஆராதனை என்பது சுயத்தையும்‌ தனிப்பட்ட பெருவிருப்பங்களையும்‌ 
மேன்மைப்படுத்துவதல்ல, ஆனால்‌ சுயத்தை விட்டுவிடுதலாக உள்ளது. 
அது ஒருவர்‌ தமது தகுதி மற்றும்‌ மேன்மை ஆகியவற்றை மேம்படுத்துதல்‌ 
பற்றியதாயிராமல்‌, தேவன்‌ ஒருவரே துதிக்கும்‌ மேன்மைக்கும்‌ பாத்திரர்‌ 
என்பதை ஒப்புக்கொள்ளுதல்‌ பற்றியதாக உள்ளது. 

தேவன்‌ நமது அக்கறையின்‌ மையமாகிறபோது, நாம்‌ தேவனுடைய 
அக்கறையின்‌ மையமாகிறோம்‌. நம்மையே நாம்‌ தாழ்த்தும்போது, அவர்‌ 
நம்மை உயர்த்துவார்‌ (யாக்கோபு 4:10). தேவன்‌ நமக்கு நற்காரியங்கள்‌ 
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நடக்கச்‌ செய்வார்‌ என்பதற்காக நாம்‌ அவரை ஆராதிப்பதில்லை, அல்லது 
நமது ஆராதனையானது, நமக்கு “மோசமான” எதுவும்‌ நடக்காதபடி 
காத்துக்கொள்ள அவரைக்‌ கட்டுப்பாடு உடையவராக்குவதும்‌ இல்லை. 
தேவன்‌ தேவனாக இருப்பதால்‌ நாம்‌ அவரை ஆராதிக்கிறோம்‌. 
வென்டெல்‌ வில்ஸ்‌ என்பவர்‌, ஆராதனை மூன்று படிநிலைகளில்‌ 
நடக்கிறதென்று கருத்துத்‌ தெரிவித்திருக்றொர்‌.” முதல்‌ படிநிலையை, 
அவர்‌ “ரசனை அனுபவம்‌” என்று அழைத்தார்‌, இது பயபக்தியின்‌ 
உணர்வாக உள்ளது. இந்தப்‌ படிநிலைகளில்‌ நாம்‌ சுயத்தை வெறுத்து 
தேவன்‌ தமது வழியைக்‌ கொண்டிருக்க அனுமதிப்பதைக்‌ கடினமானதாகக்‌ 
காண்கிறோம்‌. இவ்வகையான ஆராதனை நல்லதாக உணரப்படுகிறது; 
இது அழகு மற்றும்‌ மேன்மை பற்றிய நமது தனிப்பட்ட உணர்வுகளுக்கு 
ஏற்றதாக உள்ளது. இரண்டாவது படிநிலையை, வில்லிஸ்‌ “ஒழுக்கரீதியான 
படிநிலை” என்று அழைத்தார்‌. இந்தப்‌ படிநிலையில்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய 
நமது பாராட்டுதலானது நம்மை துடிப்புள்ள பதில்செயல்‌ செய்யும்படி 
இயக்குறெது. வில்லிஸ்‌ அவர்களால்‌ விவரிக்கப்பட்ட மூன்றாம்‌ படிநிலை 
“மத ரீதியானது” என்பதாக உள்ளது. இந்தப்‌ படிநிலையில்‌, நாம்‌ தேவன்‌ 
தம்மையும்‌ நமக்காக அவர்‌ கொண்டுள்ள தமது நோக்கங்களையும்‌ 
வெளிப்படுத்த தேவன்‌ முதன்முயற்சி மேற்கொண்டுள்ளார்‌ என்று 
அறிகிறோம்‌. அந்த உணர்ந்தறிதல்‌, அவரது மதிப்பை ஒப்புக்கொள்ளும்‌ 
பதில்செயலை வேண்டிக்‌ கேட்கிறது. அப்படிப்பட்ட உணர்ந்தறிதல்‌, 
தேவன்‌ கூறுபவற்றை உற்றுக்கவனிப்பதாலும்‌ அவரது வசனத்திற்கு 
இசைந்தவாறு பதில்செயல்‌ செய்வதாலும்‌ மாத்திரமே வரமுடியும்‌. 








முடிவுரை 

வேதாகமம்‌ என்பது காலாவதியானது என்றும்‌ கலாச்சாரத்திற்கு 
ஏற்புடையதல்ல என்றும்‌ சில மக்கள்‌ கருதினாலும்‌, தேவனுடைய 
வசனமே ஆராதனையில்‌ நமது நடக்கையின்மீது அதிகாரத்துவம்‌ 
உடையதாக நிலைத்திருக்க வேண்டும்‌. நமது கலாச்சார சூழ்நிலை 
அல்லது வெகுஜனக்‌ கருத்து என்பது என்னவாக இருப்பினும்‌, அவரது 
வசனமே நமது நடக்கைக்குக்‌ கட்டளையிட வேண்டும்‌. ஆராதனை 
என்பது ஆராதிப்பவரை மேலே எழுப்புவதாகவும்‌ அவருக்குப்‌ 
பக்திவிருத்தியூட்டுவதாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. (1 கொரிந்தியர்‌ 14:3-5, 12, 
17, 26, 31 ஆகிய வசனங்களை மறுகண்ணோட்டமிடவும்‌.) இருப்பினும்‌, 
கர்த்தருக்குள்‌ பாதுகாப்பாக இருக்கிற விசுவாசிகளுக்கு, தங்களை மேலே 
எழுப்புவதாக உள்ள ஆராதனையானது தேவனை அறியாத மக்களுக்கு 
அலுப்புள்ளதும்‌ பொருத்தமற்றதாகவும்‌ காணப்படலாம்‌. தேவனுடைய 
மக்கள்‌ தேவனை மையங்கொண்ட, வசனத்தினால்‌-இயக்கப்படுறெ 
ஆராதனையைத்‌ தங்களின்‌ வாழ்வினுடைய மையமாக வைக்கிறபோது, 
அவரது ஆசீர்வாதங்கள்‌ அவர்களின்‌ நடுவில்‌ பொழியப்படும்‌. 
அவிசுவாசிகளை அல்லது விலகித்திரியும்‌ விசுவாசிகளை தேவனுடைய 
பிரசன்னத்திற்கு உண்மையாகவே இழுக்கக்கூடிய ஒன்று உள்ளதென்றால்‌, 
அது இந்த நிகழ்ச்சி நடப்பதைக்‌ காணுதல்‌ என்பதேயாகும்‌. சபைகூடுதலில்‌ 
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உள்ள அவிசுவாசிகள்‌ வசனத்தினால்‌ குற்றம்‌ உணர்த்தப்பட்டு தேவன்‌ 
நிச்சயமாகவே நமது மத்தியில்‌ இருக்கிறார்‌ என்பதை அறிவார்கள்‌ என்பது, 
ஆராதனை தேவனை-மையமாகக்‌ கொண்டதாகவும்‌ அவரது வசனத்தைப்‌ 
பிரதிபலிப்பதாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்கு ஒரு காரணமாக 
இருக்க வேண்டும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:24, 25). 

ரான்‌ கார்ல்ஸ்ன்‌ என்பவரால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட பின்வரும்‌ கூற்று, 
இந்தப்‌ பாடத்தின்‌ சிந்தனையைப்‌ போதுமான அளவுக்குத்‌ தொகுத்துரைக்‌ 
கிறது: “நாம்‌ கிறிஸ்தவக்‌ கலாச்சாரத்தையும்‌, தற்காலப்‌ போக்கினைத்‌ 
தாண்டும்‌ வழிமுறைகளையும்‌ பராமரிக்க வேண்டுமென்றால்‌, நாம்‌ 
தேவனுடைய வசனத்தின்மீது கவனம்குவிக்க வேண்டும்‌ ... .”” 





குறிப்புகள்‌ 

‘Alfred P. Gibbs, Worship: The Christian 4 Highest Occupation, 2d ed. (Kansas City, 
Kans.: Walterick Publishers, n.d.), 19-25. 2F. Meyrick, in The Pulpit Commentary, vol. 2, 
Leviticus and Numbers, ed. H. D. M. Spence, and Joseph S. Exell (Grand Rapids, Mich.: 
Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1950), 149. ‘Aubrey Johnson, Music Matters in the 
Lord’ Church (Nashville: 20th Century Christian, 1995), 15. “Gibbs, 216. ‘David F. Wells, 
God in the Wasteland: The Reality of Truth in a World of Fading Dreams (Grand Rapids, 
Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1994), 29. ‘Jack Hayford, Worship His Majesty 
(Dallas: Word Publishing, 1987), 47. ”Wendell Willis, Worship, The Living Word Series 
(Austin, Tex.: Sweet Publishing Co., 1973), 5-6. *Ron Carlson, Comatose Christianity: A 
Wake-up Call for Christians (Nashville: Christian Communications, 1989), 5. 
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2 
அவர்கள்‌ “தங்கள்‌ 
பொக்கீிஷங்களைத்‌ 

துறுந்தனா?்‌ 


ஆபிரகாம்‌ ஆடுமாடுகளில்‌ ஐசுவரியம்‌ உள்ளவராக இருந்தார்‌. அவர்‌ 
தம்மிடம்‌ இருந்த மிருக ஜீவன்களிலேயே மிகச்சிறந்தவற்றைத்‌ தேவனுக்கு 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ பலிசெலுத்தியிருக்க முடியும்‌, அவ்வாறே அவர்‌ பலிசெலுத்தி 
யிருப்பார்‌, ஆனால்‌ அவரது மிகச்சிறந்த மிருகஜீவன்களைத்‌ தேவன்‌ 
கேட்கவில்லை. அவர்‌ ஆபிரகாமுக்கு மிகவும்‌ விலைமதிப்புள்ள ஒன்றை - 
அவர்‌ மகிழ்வுடன்‌ தமது உயிரையே கையளிக்க விருப்பமாயிருந்த அவரது 
ஒரே மகனைக்‌ கேட்டார்‌. ஆபிரகாம்‌ தமது வீட்டில்‌ வேலையாட்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. அவர்களில்‌ ஒருவரைத்‌ தேவன்‌ கேட்காதிருந்தது ஏன்‌? 
தேவன்‌ நீண்டகாலம்‌-நிலைத்திருக்கும்‌ வாக்குத்தத்தத்தை நிறைவேற்றத்‌ 
தரப்பட்ட, ஈசாக்கு என்ற மகனைக்‌ கேட்டார்‌. ஆபிரகாம்‌ தம்மைத்‌ 
தேவன்‌ பெரிய இனமாக்கத்‌ தமது மகனைச்‌ சார்ந்திருந்தார்‌. ஆதியாகமம்‌ 
22:3ம்‌ வசனம்‌, “இல்லை, ஆண்டவரே, ஈசாக்கையல்ல! ஈசாக்கைத்‌ தவிர 
எதை வேண்டுமென்றாலும்‌ தருகிறேன்‌! ஆண்டவரே, ஈசாக்கை நான்‌ 
வைத்துக்கொள்ளும்படி, தயவுசெய்து அனுமதியும்‌” என்று கூறியிருந்தால்‌ 
நான்‌ வியப்புற்றிருக்கமாட்டேன்‌. என்ன ஒரு பலி! இன்றைய நாட்களில்‌ 
ஆராதனையானது பலியைக்‌ கேட்றெதா? 

ஞானிகள்‌ இயேசுவை ஆராதிக்கச்‌ சாஷ்டாங்கமாய்‌ [தரையிலே] 
விழுந்து, “தங்கள்‌ பொக்கிஷங்களைத்‌ திறந்து, பொன்னையும்‌ தூபவர்க்கத்‌ 
தையும்‌ வெள்ளைப்போளத்தையும்‌ அவருக்குக்‌ காணிக்கையாக 
வைத்தார்கள்‌” (மத்தேயு 2:11). ஆம்‌, ஆராதனையானது மதிப்புமிகுந்த 
கொடையை - தியாகம்‌ நிறைந்த கொடையை கேட்றெது. அரசர்களின்‌ 





கிரீடங்கள்‌ பொன்னால்‌ செய்யப்படுகின்றன. அரண்மனைகளும்‌ 
கோவில்களும்‌ விலைமதிப்பு வாய்ந்த இவ்வுலோகத்தைக்‌ கொண்டு 
அலங்கரிக்கப்படுகின்றன. பொன்‌ என்பது ராஜரீகத்தைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ 
படுத்துறெது, இது அரசருக்குப்‌ பொருத்தமான கொடையாக உள்ளது. 
தூபவர்க்கம்‌ என்பது எவ்வகையான கொடையாக உள்ளது? 
தூபவர்க்கம்‌ செலுத்தும்‌ பீடம்‌ ஒன்று ஆசரிப்புக்கூடாரத்தின்‌ பரிசுத்த 
ஸ்தலத்தில்‌, பரிசுத்த ஸ்தலத்தை மகாபரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ இருந்து 
பிரிக்கும்‌ திரைக்கு முன்னால்‌ இருந்தது. அந்தப்‌ பீடத்தில்‌ எரிக்கப்பட 
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வேண்டிய தூபவர்க்கத்தைச்‌ செய்வதற்கு மோசேக்கு விசேஷித்த தயாரிப்பு 
முறைமை தரப்பட்டிருந்தது. தூபவர்க்கம்‌ என்பது நறுமணப்‌ பொருளாக 
எரிக்க வேண்டிய கூட்டுப்பொருளில்‌ சேர்க்கப்பட வேண்டிய ஒரு 
பொருளாக இருந்தது, இது தேவனுக்குச்‌ செலுத்தும்‌ ஆராதனையின்‌ 
சுகந்த வாசனையாக இருந்தது. இந்த தூபவர்க்கம்‌ பரிசுத்தமானதாக, 
அந்தப்‌ பீடத்தில்‌ மாத்திரம்‌ மற்றும்‌ தேவனுக்கு ஆராதனையில்‌ மாத்திரம்‌ 
பயன்படுத்தப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (யாத்திராகமம்‌ 30:34-38). 

தூபவர்க்கம்‌ என்பது என்றும்‌ பசுமையாயிருக்கும்‌ மரம்‌ ஒன்றின்‌ 
பிசினில்‌ இருந்து செய்யப்பட்டது, அது இன்றைய நாட்களிலும்‌ கிழக்கு 
நாடுகளில்‌ சில மதச்சடங்காச்சாரங்களில்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. ' 
இந்தப்பொருள்‌ நெருப்புடன்‌ எரிக்கப்படும்போது மாத்திரம்‌ தனது 
இனிய நறுமணத்தைக்‌ கொடுக்கிறது. ஆல்‌ஃபிரெட்‌ 1. கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌ இது 
இயேசுவின்‌ பாவம்‌ இல்லாத வாழ்வின்‌ நறுமணத்தைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ 
படுத்துகிறது என்று கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌.” இந்த பலியானது தேவனுக்‌ 
கென்று தியாகம்‌ செய்யப்பட்ட வாழ்வையும்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துவதாக 
இருக்கக்கூடும்‌, ஒருவர்‌ அக்கினியால்‌ சோதிக்கப்பட்டும்‌ (1 பேதுரு 1:7ஐக்‌ 
காணவும்‌) தேவனை உண்மையாய்‌ ஆராதிப்பவராக நிலைத்திருத்தல்‌ 
என்பதன்மூலம்‌ மாத்திரம்‌ தனது இனிய நறுமணத்தைத்‌ தரமுடியும்‌. “நமது 
முழுமையான இருப்பின்‌ கூபவர்க்கத்தின்‌ பீடம்‌) அக்னிமயமான பலி 
என்பது நமது ஆராதனையின்‌ இனிய நறுமணத்தை விடுவிக்கிறது. ”” 

வெள்ளைப்போளம்‌ என்பது, பால்ஸம்‌ என்ற உயிரினவகையின்‌ 
மரத்தில்‌ இருந்து வருகிற பிசின்‌” என்ற பொருளும்‌, ஆசரிப்புக்கூட 
ஆராதனையுடன்‌ இணைவு கொண்டுள்ளது. அது சபைகூடிவரும்‌ கூடாரம்‌ 
மற்றும்‌ அபிஷேகிக்கப்பட்ட பணிமுட்டுகள்‌ மற்றும்‌ பாத்திரங்கள்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ தொடர்பு கொண்ட அபிஷேகத்தைலம்‌ செய்வதற்கான 
கூட்டுப்பொருள்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தது. ஆரோனும்‌ அவரது குமாரர்களும்‌, 
இந்தத்‌ தைலத்தைக்‌ கொண்டு அபிஷேகிக்கப்பட்டனர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 30:22-32). 
வெள்ளைப்போளம்‌ என்பது கர்த்தருக்குப்‌ பரிசுத்தமானதாக இருந்தது, அது 
வேறு எந்த நோக்கத்திற்காகவும்‌ பயன்படுத்தக்‌ கூடாததாக இருந்தது. 

புளித்த திராட்சரசத்துடன்‌ வெள்ளைப்போளம்‌ கலக்கப்பட்டு, 
இயேசு சிலுவையில்‌ தொங்கியபோது அவரது வேதனையைக்‌ 
குறைப்பதற்காக அவருக்குத்‌ தரப்பட்டது (மாற்கு 15:23). நிக்கொதேமு 
என்பவர்‌ இயேசுவின்‌ உடலை அடக்கம்‌ செய்ய ஆயத்தப்படுத்துவதற்காக 
வெள்ளைப்போளமும்‌ கரியபோளமும்‌ கலந்த கலவையைக்‌ கொண்டு 
வந்தார்‌ (யோவான்‌ 19:39, 40). பாடுகள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ 
வெள்ளைப்போளத்தின்‌ இணைவினிமித்தம்‌, சிலர்‌ அந்தக்‌ கொடையானது 
மனித மீட்புக்கு வழிவகையாக இயேசுவின்‌ பாடுகள்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ தீர்க்கதரிசனப்‌ பிரதிநிதித்துவமாக இருந்தது என்று 
நம்புகின்றனர்‌.” இந்தக்‌ கொடைகள்‌ அவற்றின்‌ கோற்றக்காலத்தில்‌, 
அவற்றைக்‌ கொடுத்தவர்களுக்கு, இப்படிப்பட்ட குறிப்பான, தீர்க்கதரிசன 
அர்த்தங்களைக்‌ கொண்டி ருந்தனவா இல்லையா என்பது கேள்விக்குரியதாக 




















உள்ளது; ஆனால்‌ அவைகள்‌ ஆராதிப்பவர்களின்‌ பகுதியில்‌ பலியைப்‌ 
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பிரதிநிதித்துவப்படுத்தின என்பது கேள்வியற்றதாக இருந்தது. அவைகள்‌ 
அவர்களின்‌ “பொக்கிஷங்களில்‌” இருந்து தரப்பட்டன (மத்தேயு 2:11). 
தூபவர்க்கமும்‌, வெள்ளைப்போளமும்‌ ஆசாரியத்துவத்திற்கே உரிய 
கொடைகளாக இருந்தன. ஆசாரியர்கள்‌ தேவனுக்கு எப்போதுமே சுகந்த 
வாசனையாக இராத வாழ்வைக்‌ கொண்ட மக்களின்‌ சார்பாக தேவனை 
அணுகுவதற்கு இந்தப்‌ பொருட்களைப்‌ பயன்படுத்தினர்‌. தூபவர்க்கமும்‌ 
வெள்ளைப்போளமும்‌, பாவம்‌, மரணம்‌, மற்றும்‌ மோசமான நடக்கை 
ஆகியவற்றின்‌ துர்நாற்றத்தை மூடிமறைத்தன. வெளிப்படுத்தின 
விசேஷத்தில்‌, தூபவர்க்கத்தின்‌ புகையானது பரிசுத்தவான்களின்‌ 
ஜெபத்துடன்‌ அடையாளம்‌ காணப்பட்டது, இது தேவனுக்கு முன்பாக 
சுகந்த-வாசனையாக எழும்பிச்‌ சென்றது (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 5:8; 





8:3, 4). தாவீது “என்‌ விண்ணப்பம்‌ உமக்கு முன்பாகத்‌ தூபமாகவும்‌, என்‌ 
கையெடுப்பு அந்திப்பலியாகவும்‌ இருக்கக்கடவது” என்று கூறியபோது 
(சங்கதம்‌ 141:2) இதே தொடர்பை ஏற்படுத்தினார்‌. 


விலையுயர்ந்த கொடை 

ஒரு பலி என்பது நாம்‌ வைத்துக்கொள்ள விரும்பும்‌ - விலையுயர்ந்த 
பொருளாக இருக்க வேண்டும்‌. இல்லையென்றால்‌, அது ஒரு பலியாக 
இருப்பதில்லை. தாவீதின்‌ வாழ்வில்‌ நடந்தவற்றில்‌ இரு நிகழ்ச்சிகள்‌ 
இந்த சத்தியத்தை விவரிக்கின்றன. அவற்றில்‌ ஒன்று பெலிஸ்தர்கள்‌ 
எருசலேம்‌ தொடங்கி பெத்லகேம்‌ வரையில்‌ விரிந்திருந்த ரெப்பாயீம்‌ 
பள்ளத்தாக்கில்‌, முகாமிட்டிருந்தபோது நடைபெற்றது. பெலிஸ்தர்கள்‌ 
பெத்லகேமில்‌ படைத்துருப்புகளின்‌ குழுவைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. தாவீது 
தமது பலத்த கோட்டையான அதுல்லாம்‌ என்ற இடத்தில்‌ இருந்தார்‌. 
தாவீது பெத்லகேமின்‌ கிணற்றில்‌ இருந்த தெளிந்த, குளிர்ந்த நீருக்காகத்‌ 
தாகம்‌ கொண்டிருந்தார்‌, அந்தக்‌ ணெறு பெத்லகேமின்‌ ஒலிமுகவாசலில்‌ 
இருந்தது. அவரது அர்ப்பணிப்புக்கொண்ட மூன்று மனிதர்கள்‌ தாவீதின்‌ 
விருப்பத்தை நிறைவேற்ற விரும்பி, பெலிஸ்கரின்‌ படைகளை ஊடுருவிச்‌ 
சென்று, அந்தக்‌ கிணற்றில்‌ இருந்து தண்ணீரை எடுத்து அதைக்‌ தாவீதுக்குக்‌ 
கொடுக்கத்‌ தங்கள்‌ உயிரைப்‌ பணயம்‌ வைத்தனர்‌ (2 சாமுவேல்‌ 23:13- 
17). 

தாவீது அந்தத்‌ தண்ணீரை விரும்பினார்‌, ஆனால்‌ அதை அவர்‌ 
குடிக்கவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக, அதை அவர்‌ கர்த்தருக்கென்று 
ஊற்றினார்‌. அவர்‌ தமது மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ உயிரைப்‌ பணயம்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு வந்த தண்ணீரைத்‌ தமக்குப்‌ பயன்படுத்த விரும்பாதிருந்தார்‌. 
உயிரைப்‌ பணயம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டுவரப்பட்ட அப்படிப்பட்ட 
கொடைக்குக்‌, கர்த்தரே பாத்திரராக இருந்தார்‌. தாவீது, “கர்த்தாவே, 
தங்கள்‌ பிராணனை எண்ணாமல்‌ போய்வந்த அந்த மனுஷரின்‌ 
இரத்தத்தைக்‌ குடிக்கும்‌ இந்தச்செயல்‌ எனக்குத்‌ தூரமாயிருப்பதாக?” 
என்று கூறினார்‌. 

இரண்டாவது உதாரணம்‌ 2 சாமுவேல்‌ 24ல்‌ காணப்படுறெது. அங்கு, 
தேவன்‌ தாவீது மக்களைத்‌ தொகைபார்த்ததினால்‌ தமக்கு வெறுப்பு 
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உண்டாக்கினதின்‌ நிமித்தம்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்மீது கொள்ளை நோயை 
வரப்பண்ணினார்‌ (வசனம்‌ 15). நாடு முழுவதிலும்‌ எழுபதாயிரம்‌ ஆண்கள்‌ 
இறந்தனர்‌. கர்த்தரிடத்தில்‌ தாவீது, “இதோ, நான்தான்‌ பாவஞ்செய்கேன்‌; 
நான்தான்‌ அக்கிரமம்பண்ணினேன்‌; இந்த ஆடுகள்‌ என்ன செய்தது? 





உம்முடைய கை எனக்கும்‌ என்‌ தகப்பன்‌ வீட்டுக்கும்‌ விரோகமாயிருப்ப 
தாக” என்று கூறினார்‌ (வசனம்‌ 17). காத்‌ என்ற தீர்க்கதரிசி தாவீதிடம்‌ 





வந்து, அவரை எபூசியனான அர்வனா என்பவரின்‌ களத்திற்குச்‌ சென்று 
தேவனுக்குப்‌ பலிசெலுத்தும்படி கூறினார்‌. தாவீது பலிசெலுத்துவதற்காக 
அந்தக்‌ களத்தை அர்வனாவிடத்தில்‌ இருந்து விலைக்கு வாங்க விரும்பினார்‌. 
அர்வனா, தாவீது விரும்பும்‌ எதையும்‌ - தகனபலிக்கு மாடுகளும்‌, 
விறகுக்குப்‌ போரடிக்றெ உருளைகளும்‌, மாடுகளின்‌ நுகத்தடிகளும்‌ 
ஆகிய எல்லாவற்றையும்‌ - அவருக்கு [இலவசமாக] கொடுப்பதாகக்‌ 
கூறினார்‌. அதற்குத்‌ தாவீது, “அப்படியல்ல; நான்‌ இலவசமாய்‌ வாங்கி, என்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தருக்குச்‌ சார்வாங்க தகன பலிகளைச்‌ செலுத்தாமல்‌, அதை 
உன்‌ கையிலே விலைக்கிரயமாய்‌ வாங்குவேன்‌” என்று கூறினார்‌ (வசனம்‌ 
24). 

மிருகஜீவன்களை வளர்த்துள்ள எவரும்‌, தமது சொந்த மாட்டு 
அல்லது ஆட்டு மந்தையில்‌ மிகச்சிறந்தவற்றைத்‌ தமக்கென்று வைத்துக்‌ 
கொள்ளும்படி சோதிக்கப்படுதலைப்‌ புரிந்துகொள்ள இயலும்‌. மோசேயின்‌ 
பிரமாணத்தின்கீழான பலிசெலுத்தும்‌ முறைமையில்‌, உரிமையாளர்‌ காத்து 
வைத்துக்கொள்ள மிகவும்‌ விரும்பும்‌ மிருகம்தான்‌ ஒவ்வொரு ஆண்டிலும்‌ 
தேவன்‌ பலியாகக்‌ கேட்பதாக இருந்தது (எண்ணாகமம்‌ 18:29). பலி 
என்பது விலைமதிப்பு வாய்ந்த கொடையாக இருந்தது. ஆராதனையில்‌ 
தேவனுக்கு விலையுயர்ந்த கொடைகள்‌ உள்ளடங்குகின்றன. நாம்‌ நமக்காக 
வைத்துக்கொள்ள முடியாதவற்றிற்கு மாறாக, நம்மிடம்‌ உள்ளவற்றில்‌ 
மிகச்சிறந்தவற்றைத்‌ தேவனுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது, நாம்‌ அவரில்‌ 
நம்பிக்கை கொள்ளும்படி நம்மை வழிநடத்துகிறது. 





ஆசாரியர்களால்‌ அளிக்கப்பட்ட கொடை 

கிறிஸ்தவத்திற்கு-முற்பட்ட காலத்தில்‌ பலிகள்‌ ஆசாரியார்களால்‌ 
அளிக்கப்பட்டன. ஆசாரியர்கள்‌ மாத்திரமே பலியுடன்‌ தேவனை அணுக அனு 
மதிக்கப்பட்டனர்‌. இங்கு கிறிஸ்தவ ஆராதனையின்‌ மிக முக்கியமான அர்த்தம்‌ 
நிறைந்த கருத்துப்பொருள்களில்‌ ஒன்று காணக்கிடக்கிறது. சிலுவையில்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌, பரிசுத்த ஸ்கலத்துற்கும்‌ (சபைக்கும்‌) மகா பரிசுத்த 
ஸ்தலத்திற்கும்‌ (தேவனுடைய சிங்காசனத்திற்கும்‌) இடையில்‌ இருந்த 
திரையைத்‌ திறந்து வைத்தது. இயேசு மரித்த நேரத்தில்‌, தேவாலயத்தின்‌ 
திரைச்சீலை மேல்தொடங்கிக்‌ கழ்வரைக்கும்‌ இரண்டாகக்‌ கிழிந்தது 
(மத்தேயு 27:50, 51), இது இவ்விரு இடங்களுக்கும்‌ இடையிலான 
தடையை நீக்கியது. இது முன்பு ஆசாரியர்கள்‌ செய்தவிதமாகவே தேவனை 
அணுக அவரது சீஷர்களுக்கு வழியைத்‌ திறந்து வைத்தது. நமது பிரதான 
ஆசாரியரான இயேசு, “ஒரே தரம்‌ மகா பரிசுத்த ஸ்தலத்திலே பிரவேசித்து, 
நித்திய மீட்பை உண்டுபண்ணினார்‌” (எபிரெயர்‌ 9:12ஆ). அவர்‌ “எல்லா 
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காலத்திற்கும்‌ பாவங்களுக்காக ஒரே ஒரு பலியை மாத்திரமே செலுத்த 
வேண்டியது அவசியமாய்‌ இருந்தது” (எபிரெயர்‌ 10:12). நமது பிரதான 
ஆசாரியரான அவர்‌, தம்மையே பாவத்திற்குப்‌ பலியாகச்‌ செலுத்தியதால்‌, 
நாம்‌ இதற்கு முன்பு ஆசாரியர்களுக்கு மாத்திரம்‌ தரப்பட்டிருந்ததான 
தைரியத்துடன்‌ கிருபாசனத்தை அணுகுதல்‌ என்ற செயலைச்‌ செய்யமுடியும்‌ 
(எபிரெயர்‌ 4:16; 10:21, 22). 

இது எதை அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று நீங்கள்‌ உணர்ந்து அறிகிறீர்‌ 
களா? கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ மீட்கப்பட்டவர்கள்‌ ஆசாரியர்களாக 
இருக்கின்றனர்‌! இதற்கு முன்‌ ஆசாரியர்கள்‌ மாத்திரமே நிற்பதற்கு அனு 
மதிக்கப்பட்டி ருந்த இடத்தில்‌ இப்போது நாம்‌ நிற்க முடியும்‌. தேவனுடைய 
உண்மையான ஆராதனையாளர்கள்‌ “அந்தகாரத்தினின்று தம்முடைய 











ஆச்சரியமான ஒளியினிடத்திற்கு வரவழைத்தவருடைய புண்ணியங்களை 
அறிவிக்கும்படிக்குத்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட சந்ததியாயும்‌, ராஜரீகமான 
ஆசாரியக்கூட்டமாயும்‌, பரிசுத்த ஜாதியாயும்‌, அவருக்குச்‌ சொந்தமான 
ஜனமாயும்‌” இருக்கின்றனர்‌ (1 பேதுரு 2:9). அவரது புண்ணியங்களை 
அறிவித்தல்‌ என்பது அவரைக்‌ துதித்தலாக உள்ளது! 

தேவன்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஆசாரியத்துவத்தை மாற்றினார்‌ என்பது, 
எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபத்தின்‌ முக்கிய கருத்துகளில்‌ ஒன்றாக 
உள்ளது. பழைய ஏற்பாட்டு முறைமையின்படியான ஆசாரியர்கள்‌, 
லேவி கோத்திரத்தில்‌ இருந்து வந்தவர்களாக இருக்கையில்‌, இயேசு 
யூதா கோத்திரத்தில்‌ இருந்து வந்தவராக இருந்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 7:11-19). 
அங்கு ஒரு புதிய ஆசாரியத்துவம்‌ இருந்தது மாத்திரமின்றி, ஆசாரியத்துவ 
முறைமை முழுமையும்‌ மாற்றப்பட்டும்‌ இருந்தது: இன்றைய நாட்களில்‌, 
அது சபை முழுவதாலும்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளது. ஆசாரியர்கள்‌ என்ற 
வகையில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுக்கு நமது ஆராதனையின்‌ மூலமாக 
பலி செலுத்தும்‌ பணிப்பொறுப்பைக்‌ கொண்டு கட்டளையிடப்பட்டு 
இருக்கிறோம்‌. 

யோவான்‌, தமக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்டவற்றைப்‌ பதிவு 





செய்யத்‌ தொடங்குகையில்‌, இயேசுகிறிஸ்து “தம்முடைய பிதாவாகிய 
தேவனுக்கு முன்பாக நம்மை ராஜாக்களும்‌ ஆசாரியர்களுமாக்கினார்‌ 
...” என்று உறுதிப்படுத்தினார்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 1:0). 
பின்பு, அவர்‌ “அவருக்கு மகிமையும்‌ வல்லமையும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ 
உண்டாயிருப்பதாக. ஆமென்‌” என்ற ஆராதனைநிறைந்த 
சொற்றொடரை வெளிப்படுத்தினார்‌ (1:6). பிற்பாடு, 5:10ல்‌, அவர்‌ 
பரலோகத்தின்‌ ஜீவன்கள்‌ சிங்காசனத்கைச்‌ சுற்றிலும்‌ நின்று, பின்வரும்‌ 
பல்லவியுடன்‌ ஒரு புதுப்பாட்டைப்‌ பாடுவதைச்‌ சித்தரித்தார்‌: “எங்கள்‌ 
தேவனுக்குமுன்பாக எங்களை ராஜாக்களும்‌ ஆசாரியார்களுமாக்கினீர்‌; 
நாங்கள்‌ பூமியிலே அரசாளுவோம்‌.” “ஒவ்வொரு கோத்திரத்திலும்‌, 
ஒவ்வொரு பாஷைக்காரரிலும்‌, ஜனங்களிலும்‌ ஜாதிகளிலும்‌ இருந்து” 
ஆட்டுக்குட்டியானவருடைய இரத்தத்தினாலே தேவனுக்காகக்‌ 
கிரயம்கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌ (5:9), தேவன்‌ யாராக இருக்கிறார்‌, அவர்‌ 
செய்துள்ளவை என்ன, மற்றும்‌ அவர்‌ நமக்காகச்‌ செய்கிறது என்ன 
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என்பவற்றினிமித்தம்‌ ஆசாரியர்களின்‌ ராஜ்யமாக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. இதை 
அறிந்து விசுவாசித்தல்‌ என்பது சர்வவல்லவரை ஆராதித்துத்‌ துதிக்க 
நம்மை முழந்தாளிடச்‌ செய்கிறது. ஆசாரியர்கள்‌ என்ற வகையில்‌, “நாம்‌ 
இவ்விஷயத்தில்‌ இனியும்‌ பார்த்துக்கொண்டிருப்பவர்களாக இருக்க 
இயலாது; நாம்‌ பங்கேற்பாளர்களாக இருக்க வேண்டும்‌. ”” 
வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தின்‌ இந்தப்‌ பகுதி பற்றிய ஒரு கலந்துரை 
யாடலைத்‌ தொடர்ந்து, ஜேக்‌ ஹேஃபோர்டு என்பவர்‌ 1 பேதுரு 2:9ன்மீது 
விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: “இவ்வசனத்தில்‌ “ராஜ்யம்‌” மற்றும்‌ “ராஜரீகம்‌” என்ற 
வார்த்தைகள்‌, ஆராதனையின்‌ ஆசாரியத்துவ ஊழியத்திற்கு ஒரு மேன்மை 
வாய்ந்த அம்சத்தைக்‌ தெளிவாகச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. இவ்விதமாக, 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நமது வாழ்வின்‌ முக்கியமான பகுதியில்‌, அவருக்குள்‌ 
நமது ஆளுகையானது அவரை நாம்‌ ஆராதித்தலுடன்‌ நேரடியாக 
உறவுபடுத்தப்படுதல்‌ என்பதை உணர்ந்தறியும்‌ வேண்டுகோள்‌ 
களாக உள்ளது.” இவ்வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ உள்ள பல சொற்றொடர்கள்‌ 
யாத்திராகமம்‌ 19:5, 6ல்‌ இருந்து நேரடியாக வருகின்றன. மோசே சீனாய்‌ 
மலையின்‌ மீதேறிச்‌ சென்றபோது, அவருக்குத்‌ தேவன்‌ மக்கள்‌ தமது சொந்த 
உடைமையாக இருப்பார்கள்‌, அவர்கள்‌ ராஜரீக ஆசாரியக்கூட்டமாகவும்‌ 
பரிசுத்த ஜாதியாகவும்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று அவர்களிடத்தில்‌ கூறும்படி 
அறிவுறுத்தினார்‌. இஸ்ரவேலுக்குத்‌ தொடக்கத்தில்‌ தேவன்‌ விருப்பம்‌ 
கொண்டிருந்த அந்த விஷயமானது இப்போது, இன்றைய நாட்களில்‌ 
தேவனை உண்மையாக ஆராதிப்பவர்களான சபைக்கு கிடைக்கிறது. 











உயிருள்ள கொடை 
தேவனுக்குப்‌ பலிசெலுத்துவதைப்‌ பற்றி நினைக்கையில்‌, இன்றைய 
நாட்களில்‌ ஆராதிப்பவர்களில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ பணத்தைக்‌ 





காணிக்கையாகச்‌ செலுத்துதல்‌ என்ற வகையிலேயே நினைக்கின்றனர்‌. 
அது தியாகமான கொடுத்தலாக இருந்தால்‌, இவ்வகையான பலியின்‌ 
முக்கியத்துவத்தை நான்‌ குறைத்துப்போடமாட்டேன்‌. சிலவேளைகளில்‌, 
நமது நிதிநிலை ஆதாரங்களில்‌ இருந்து கொடுத்தல்‌ என்பது நமது 
தியாகமான ஆராதனையின்‌ பகுதியாக இருக்க வேண்டும்‌. 
இருப்பினும்‌, நாம்‌ நமது உடைமைகளைக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்பதை 
தேவன்‌ மிக அதிகமாக விரும்புவதில்லை என்ற விஷயம்‌ வேதவசனங்களைப்‌ 
படிப்பதில்‌ தெளிவாகிறது. அவர்‌ நமது பொருளாதார ஆசீர்வாதங்களை 
விரும்புவதுமில்லை, அது அவருக்குத்‌ தேவையுமில்லை. உடைமைகள்‌ 
என்பவை கொடுப்பதற்கு மிகவும்‌ சுலபமான “பொருளாக” உள்ளன. 
பேதுருவும்‌, அந்திரேயாவும்‌ தங்களுக்குக்‌ கிடைத்த முதல்‌ அழைப்பின்‌ 
பேரில்‌, தங்கள்‌ வலைகளை விட்டுவிட்டு, இயேசுவைப்‌ பின்தொடர்ந்தனர்‌ 
(மத்தேயு 4:18-20), ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்வையே கொடுக்க 
அழைக்கப்பட்டிருந்ததை பிற்பாடு மிகவிரைவில்‌ உணர்ந்தறிந்தனர்‌. 
மனிதர்‌ தம்மைத்‌ தமக்காக வைத்துக்கொள்ளுதல்‌ என்பது, மனிதர்‌ 
தேவனைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ என்ற செயலின்‌ இருதயம்‌ போன்ற மையப்‌ 
பகுதியாக உள்ளது! இதுவே முதல்‌ பாவத்திற்குக்‌ காரணமாயிற்று 
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என்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌. தேவன்‌ தாம்‌ படைத்திருந்த பூமியின்மீது 
ஆளுகையை ஆதாமுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 1:26). பூமியை மனிதன்‌ 
ஆளுகை செய்தல்‌ என்பது, மனிதனின்‌ இருதயத்தில்‌ தேவனுடைய 
ஆளுகையைச்‌ சார்ந்ததாக இருந்தது. ஆதாம்‌ தமது வாழ்வில்‌ தேவனு 
டைய ஆளுகையை உதறித்தள்ளுதலைத்‌ தேர்ந்துகொண்டபோது, 
அவர்‌ பூமியின்மீதான தமது ஆளுகையையும்‌ உதறித்தள்ளிவிட்டார்‌. 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌, ராஜ்யத்தின்‌ மக்கள்‌ மீண்டும்‌ ஒருமுறை தங்களைக்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ ஆளுகைக்கு ஒப்புக்கொடுப்பதன்மூலம்‌ அந்த ஆளுகையை 
மீட்டுக்கொள்ள முடிகிறது. “சாந்தகுணமுள்ளவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌ 
[ “சாந்த குணமுள்ளவர்கள்‌”; NKJV - எஜமானரின்‌ கட்டுப்பாட்டிற்குள்‌ 





கொண்டு வரப்பட்டவர்கள்‌], அவர்கள்‌ பூமியைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளு 
வார்கள்‌” (மத்தேயு 5:5). 

ஆஸ்வால்‌ சேம்பர்ஸ்‌ என்பவர்‌, “மக்கள்‌ கொடுத்துவிட 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக பொருட்களைக்‌ கொடுத்துவிட வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ எவ்விடத்திலும்‌ கூறுவதில்லை. அவர்‌ நம்மிடத்தில்‌, 
நாம்‌ கொண்டிருக்கத்‌ தகுதியான - அவருடன்‌ வாழுதல்‌ என்ற - 
ஒரே விஷயத்தின்‌ நிமித்தமாகவே அவற்றைக்‌ கொடுத்துவிடும்படி 
கூறுகிறார்‌?” என்று கூறியதற்காகப்‌ பாராட்டைப்‌ பெறுகிறார்‌.” 
இந்த தியாகமானது அனேகமாக ரோமர்‌ 12:1ல்‌ மிகச்சிறப்பாக 
விவரிக்கப்படுகிறது. 11ம்‌ அதிகாரம்‌ தேவனுடைய ஞானம்‌ மற்றும்‌ 
அறிவுக்காக அவரைக்‌ துதித்தலுடன்‌ முடிகிறது: “அவருக்கே என்றென்றைக்கும்‌ 
மகிமையுண்டாவதாக. ஆமென்‌.” 12ம்‌ அதிகாரம்‌ “அப்படியிருக்க,” 
என்று தொடங்குகிறது, இது மேற்கூறப்பட்ட அதே சிந்தனை 
தொடரப்படுவதை அர்த்தப்படுத்துகிறது. அதாவது, தேவனுடைய 
அறிவும்‌ ஞானமும்‌ அளவிடப்படாதவைகள்‌ என்பதை நமது சிந்தையில்‌ 
காத்துக்கொண்டு, நாம்‌ “தேவனுடைய இரக்கங்களை முன்னிட்டு, [நமது] 
சரீரங்களைப்‌ பரிசுத்தமும்‌, தேவனுக்குப்‌ பிரியமுமான ஜீவபலியாக 
ஒப்புக்கொடுக்க வேண்டும்‌, இதுவே [நாம்‌] செய்யத்தக்க புத்தியுள்ள 
ஆராதனை” என்று வேண்டிக்‌ கொள்ளப்படுகிறோம்‌. தேவன்‌ ஒருமுறை 
கொடுக்கப்பட்டபின்‌, மீண்டும்‌ ஒருக்காலும்‌ கொடுக்கப்பட முடியாததான, 
மரித்த பலியொன்றை விரும்புவதில்லை. அவர்‌ நம்மையே விரும்புகிறார்‌; 
அவர்‌ நமது வாழ்வை விரும்புகிறார்‌! ஆசாரியத்துவ ஆராதனை 
செய்பவர்களைக்‌ கொண்ட முழுமையான ராஜ்யமே அவரது 
விருப்பமாக உள்ளது. நமது சுயத்தைப்‌-பலிசெலுத்துதல்‌ என்பதற்கு 
தேவனுடைய தன்மானத்தைத்‌ தாக்குதல்‌ அல்லது உயர்த்திக்கொள்ளும்‌ 
உரிமைகளை அவருக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது நோக்கமாயிருப்பதில்லை. 
நம்மையே கொடுத்தல்‌ என்பது மாத்திரமே நாம்‌ அவருக்குக்‌ கொடுப்பதற்கு 
உரிமைகோரக்கூடிய ஒரே வழியாக இருப்பதால்தான்‌ அவர்‌ நம்மையே 
அவருக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறார்‌ (மத்தேயு 16:25). 

இந்தக்‌ கொள்கை பரலோக சேனைகளின்‌ ஆராதனை வழிமுறை 
யினால்‌ விவரிக்கப்படுகிறது. வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 4:10ல்‌, நாம்‌ 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய சிங்காசனத்திற்கு முன்பாகத்‌ தங்கள்‌ கரீடங்களை 
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வைத்தனர்‌ என்று வாசிக்கிறோம்‌, அவர்கள்‌ அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ ஆளுகை 
ஆகியவற்றின்‌ அடையாளங்கள்‌ யாவற்றையும்‌ சிங்காசனத்தில்‌ அமர்ந்‌ 
திருப்பவருக்குப்‌ பலியாகச்‌ செலுத்தினர்‌. அவர்கள்‌ அதிகாரம்‌ மற்றும்‌ 
ஆளுகை ஆகியவற்றின்‌ தங்கள்‌ சொந்தப்‌ பதவிகளைப்‌ பலியாகச்‌ 
செலுத்தினார்‌. 

பவுல்‌ கடைசியாகப்‌ பதிவுசெய்த தமது வார்த்தைகள்‌ சிலவற்றில்‌ இந்த 
சத்தியத்தை விவரிக்கிறார்‌. அவர்‌ விரைவில்‌ தாம்‌ கர்த்தருடன்‌ இருக்கச்‌ 
செல்லப்போவதை அறிந்தநிலையில்‌, “ஏனென்றால்‌, நான்‌ இப்பொழுதே 
பானபலியாக வார்க்கப்பட்டுப்போகிறேன்‌; நான்‌ தேகத்தை விட்டுப்‌ 
பிரியும்‌ காலம்‌ வந்தது” என்று தீமோத்தேயுவுக்கு எழுதினார்‌ (2 தீமோத்‌ 
தேயு 4:6). அவர்‌ தமக்காகத்‌ தமது கர்த்தர்‌ பலிசெலுத்தியிருந்த அதே 
பொருளை - தமது வாழ்வை - பலியாகச்‌ செலுத்தினார்‌. 

எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவரும்‌ “அவருடைய நாமத்தைத்‌ 
துதிக்கும்‌ உதடுகளின்‌ கனியாகிய ஸ்கோத்திரபலியை”ப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌ 
(13:15). அவர்‌ தொடர்ந்து, “அன்றியும்‌ நன்மைசெய்யவும்‌, தான 
குர்மம்‌ பண்ணவும்‌ மறவாதிருங்கள்‌; இப்படிப்பட்ட பலிகளின்மேல்‌ 
தேவன்‌ பிரியமாயிருக்றொர்‌” என்று கூறினார்‌ (13:16). இவ்வசனத்தின்‌ 
முதல்‌ பகுதியானது ஓசியா தீர்க்கதரிசியினால்‌ கூறப்பட்ட ஒரு கூற்றை 











எதிரொலிக்கிறது: “வார்த்தைகளைக்கொண்டு கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்புங்கள்‌; 
அவரை நோக்கி: தேவரீர்‌ எல்லா அக்ரெமத்தையும்‌ நீக்கி, எங்களைக்‌ தயவாய்‌ 
அங்கீகரித்தருளும்‌; அப்பொழுது நாங்கள்‌ எங்கள்‌ உதடுகளின்‌ காளைகளைச்‌ 
[கனிகளைசி| செலுத்துவோம்‌” (ஓசியா 14:2). King James Version மற்றும்‌ தமிழ்‌ 
மொழிபெயர்ப்பு வேதாகமம்‌ ஆதியவற்றில்‌, “அப்பொழுது நாங்கள்‌ எங்கள்‌ 
உதடுகளின்‌ காளைகளைச்‌ செலுத்துவோம்‌” என்றுள்ளது. இவ்வசனத்தைப்‌ 
பற்றி பாப்‌ மம்‌ஃபோர்டு என்பவர்‌ பின்வருமாறு விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: 


மோசேயினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டபடியாக, தோற்றக்காலப்‌ 
பலியானது, கன்றுக்குட்டிகள்‌, காளைகள்‌, இளம்‌ வெள்ளாடுகள்‌, 
மற்றும்‌ காட்டுப்புறாக்கள்‌ ஆகியவற்றைச்‌ செலுத்தக்‌ கேட்டது. 
இருப்பினும்‌, இவைகள்‌ அளிக்கப்படும்போது ஒருவரின்‌ இருதயம்‌ 
அந்த பலிக்குள்‌ இருப்பதில்லை. மக்களிடத்தில்‌ தேவன்‌, தமக்கு 
முன்‌ நின்று, “தேவனே, நான்‌ உமக்குத்‌ துதியின்‌ பலியை ... எனது 
உதடுகளின்‌ காளைகளைக்கூடச்‌ செலுத்துகிறேன்‌. ஆண்டவரே 
உம்மை ஆராதிக்கிறேன்‌” என்று கூறக்கூடிய, மக்களை எதிர்பார்த்த 
தாகத்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப கூறினார்‌.” 


பிறரிடத்தில்‌ தயவுள்ள செயல்களும்‌ தேவனுடனான நமது ஆசாரியத்துவ 
உறவுகளின்‌ மகிழ்வைப்‌ பகிர்ந்துகொள்வதும்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமான 
பலிகளில்‌ உள்ளடங்குகின்றன. இருதயத்தின்‌ பலிகளே ஜீவனுள்ள 
பலிகளாக உள்ளன. ஞானிகள்‌ தங்கள்‌ பொக்கிஷங்களில்‌ இருந்து 
இயேசுவுக்கு எடுத்துக்‌ கொடுத்தனர்‌. இயேசு, “உங்கள்‌ பொக்கிஷம்‌ 
எங்கேயிருக்கிறதோ அங்கே உங்கள்‌ இருதயமும்‌ இருக்கும்‌” என்று 
கூறினார்‌ (மத்தேயு 6:21). தேவன்‌ இருதயத்தின்‌ பொக்கிஷங்கள்‌ தமது 
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சித்தத்திற்கும்‌ நோக்கங்களுக்கும்‌ பலிசெலுத்தப்பட வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகிறார்‌. இல்லையென்றால்‌, நமது இருதயங்களில்‌ பொக்கிஷமாக 
நாம்‌ வைத்திருக்கும்‌ அந்த விஷயங்கள்‌ தேவனுக்கும்‌ நமக்கும்‌ இடையில்‌ 
நிற்கக்‌ கூடும்‌. தாவீது தேவனை தமது இருதயத்தை அறிந்திருப்பவர்‌ என்று 
உணர்ந்தார்‌. அவர்‌, “தேவனுக்கேற்கும்‌ பலிகள்‌ நொறுங்குண்ட ஆவிதான்‌; 
தேவனே, நொறுங்குண்டதும்‌ நருங்குண்டதுமான இருதயத்தை, ...” 
என்று கூறினார்‌ (சங்கீதம்‌ 51:17). ஆராதனை என்பது இருதயத்தின்‌ 
பொக்கிஷங்களை ஒப்புவிப்பதின்‌ (பலிசெலுத்துதலின்‌) செயல்முறையாக 
உள்ளது. அது பூமிக்குரிய பொக்கிஷங்களின்மீதான உங்கள்‌ நம்பிக்கையை 
நொறுக்கி, அவர்மீது முழுமையான நம்பிக்கை வைத்தலின்‌ அழியாத சமா 
தானம்‌ மற்றும்‌ மகிழ்ச்சியினால்‌ உங்களை நிரப்பும்‌. 





முடிவுரை 

தேவனை ஆசாரியத்துவ முறையில்‌ ஆராதிப்பவராக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பது ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்குமான உயர்ந்த அழைப்பாக 
உள்ளது (1 பேதுரு 2:5). பலியற்ற ஆராதனை எதுவும்‌ உண்மையில்‌ 
ஆராதனையே அல்ல. தியாகமான ஆராதனை பற்றிக்‌ குறைந்தபட்சம்‌ 
மூன்று சத்தியங்களை நினைவுக்ரும்படிக்கு நாம்‌ நாட வேண்டும்‌. 

1. அன்பு என்பதே பலியின்‌ உயர்ந்த நோக்கமாக உள்ளது. ஒரே 
வீட்டில்‌ வசித்த இரு வேசிகளை சாலொமோன்‌ எதிர்கொண்டார்‌. 
ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு பிள்ளையைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌; ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
தூங்குகையில்‌ ஒருத்தி தனது குழந்தையின்மீது படுத்துவிட்டாள்‌. அவள்‌ 
இறந்துபோன தன்‌ குழந்தையை எடுத்து இன்னொரு பெண்ணீடம்‌ இடத்திவிட்டு, 
அவளது உயிருள்ள குழந்தையைத்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமாக எடுத்துக்கொண்டாள்‌. 
உயிருள்ள குழந்தை தன்னுடையது என்று இருவருமே உரிமை கோரினர்‌. 
சாலொமோன்‌ இந்த வழக்கைக்‌ கேட்டு அதைத்‌ தீர்த்து வைக்க மிகச்சிறந்த 
வழியொன்றைத்‌ தீர்மானித்தார்‌: அவர்‌ உயிருள்ள குழந்தையைச்‌ 
சரிபாதியாக வெட்டி, ஒவ்வொரு பெண்ணுக்கும்‌ பாதிக்‌ குழந்தையைக்‌ 
கொடுப்பதாக அறிவித்தார்‌. அப்பெண்களில்‌ ஒருத்தி, “ஆண்டவனே, 
குழந்தையை அவளுக்கே கொடுத்துவிடும்‌, எவ்வகையிலும்‌ அவனைக்‌ 
கொல்ல வேண்டாம்‌” என்று கூறினாள்‌. இன்னொரு பெண்ணோ, “அந்தக்‌ 





குழந்தை எனக்கும்‌ வேண்டாம்‌, இவளுக்கும்‌ வேண்டாம்‌; அவனை 
வெட்டிப்போட வேண்டும்‌!” என்று கூறினாள்‌. அப்போது உண்மையான 
தாய்‌ யார்‌ என்று சாலொமோன்‌ அறிந்தார்‌. அன்பு மாத்திரமே அவளைத்‌ 
தனது குழந்தை உயிருடன்‌ இருக்கும்படி விட்டுக்‌ கொடுத்துவிட அனு 
மதித்திருக்க முடியும்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 3:16-28). தேவன்மீது இருக்கக்கூடிய 
உண்மையான அன்பு மாத்திரமே நமது பொக்கிஷங்களை அவருக்குக்‌ 
கொடுத்துவிடும்படி நம்மைத்‌ தூண்ட முடியும்‌. 

2. நன்றியுடைமை என்பது பலியின்‌ மாபெரும்‌ நற்பண்பாக 





உள்ளது. “ஆதலால்‌, அசைவில்லாத ராஜ்யத்தைப்‌ பெறுகிறவார்களாகிய 
நாம்‌ பயத்தோடும்‌ பக்தியோடும்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமாய்‌ ஆராதனை 
செய்யும்படி கருபையைப்‌ பற்றிக்கொள்ளக்கட வோம்‌” (எபிரெயர்‌ 12:28). 
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தேவன்‌ யார்‌, அவர்‌ நமக்காகச்‌ செய்துள்ளது என்ன, மற்றும்‌ அவர்‌ நமக்காகச்‌ 
செய்துகொண்டிருப்பது என்ன என்பதை நாம்‌ முழுமையாக உணரும்‌ 
போதுதான்‌, உண்மையிலேயே நாம்‌ நன்றிநிறைந்தவர்களாக இருக்க 
முடியும்‌. தங்களுக்கு ஒரு இரட்சகர்‌ தேவை என்பதை உணர்ந்து அறிந்து 
அவரது மீட்பின்‌ கொடையை நன்றியறிதலுடன்‌ ஏற்றுக்கொள்பவர்கள்‌ 
மட்டுமே ஆராதனை செய்யக்‌ காரணத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 

3. நமது “சரீரங்களைப்‌ பரிசுத்தமும்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமுமான 
ஜீவபலியாக, ...” ஓப்புக்கொடுத்தல்‌ என்பதே நிறைவான பலியாக 
உள்ளது (ரோமர்‌ 12:1). நமது ஆண்டவரும்‌ அரசருமாயெ, பிரதான 
ஆசாரியர்‌, தம்மையே நமக்காகப்‌ பலியாக ஒப்புக்கொடுத்தார்‌. அவருக்கு 
நம்மையே பலியாகப்‌ பலிபீடத்தில்‌ ஒப்புக்கொடுத்தல்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
குறைவான ஏதொன்றிற்கும்‌ நமது ஆராதனை நம்மை அழைப்பதில்லை. 
“இயேசுவைப்போல, நாம்‌, நமது ஆவியைப்‌ பிதாவின்‌ கரங்களில்‌ 
ஒப்புவித்து, அது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ அக்கினியில்‌ முற்றிலுமாகப்‌ 
பட்சிக்கப்பட அனுமஇக்கும்போது மாத்திரமே, நாம்‌ அவரது பிரசன்னத்‌ 
ற்குள்‌ பிரவேசிக்க ஆயத்தமானவர்களாக இருக்கிறோம்‌. "0 





குறிப்புகள்‌ 

IW. L. Walker, “Frankincense,” in The International Standard Bible Encyclopedia, 
ed. James Orr (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1957), 2:1144. 
2Alfred P. Gibbs, Worship: The Christian ம Highest Occupation, 2d ed. (Kansas City, Kans.: 
Walterick Publishers, n.d.), 45. ‘James P. Gills, 4 Heart Aflame: The Dynamics of Worship 
(Tarpon Springs, Fla.: N.p., n.d.), 75. *E. W. G. Masterman, “Myrrh,” in The International 
Standard Bible Encyclopedia, ed. James Orr (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Pub- 
lishing Co., 1957), 3:2102-3. ‘Gibbs, 45. ‘Bob Mumford, Entering and Enjoying Worship 
(Ft. Lauderdale, Fla.: By the author, 1975), 47. ‘Jack Hayford, Worship His Majesty (Dallas: 
Word Publishing, 1987), 89. “Elm Springs Bible College 1996-1997 Catalog (Elm Springs, 
Ark.: Elm Springs Bible College, 1996), 18. ’Mumford, 49. "Gills, 75. 
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3 
“அவர்கள்‌ மிகுந்த ஆனந்த 


சந்தோஷம்‌ அடைந்தார்கள்‌?” 


நாம்‌ எங்காவது செல்லுமுன்னர்‌ அல்லது எதையாவது செய்யும்‌ 
முன்னர்‌, “அதில்‌ எனக்குள்ளது என்ன?” என்று கேட்கச்‌ சாய்கிறோம்‌. 
ஆராதனை என்பது இதற்கு விதிவிலக்காக இருப்பதில்லை. நீங்கள்‌ இந்தக்‌ 
கேள்வியைக்‌ கேட்க வேண்டியிருந்தால்‌, அனேகமாக நீங்கள்‌ நேரடியாக 
ஒரு பதிலைக்‌ கண்டறிய மாட்டீர்கள்‌. முதலில்‌ நீங்கள்‌ சிறிது பயணம்‌ 
செய்ய - இது மேற்கொள்ள வேண்டிய பயணமாக, தேவனுடனான 
பயணமாக இருக்றெது - வேண்டியிருக்கும்‌. நீங்கள்‌ அந்தப்‌ பயணத்தில்‌ 
இருந்தால்‌, அதை நீங்கள்‌ அறிவீர்கள்‌. 

மத்தேயு 2ல்‌ ஞானிகள்‌ எருசலேமுக்குச்‌ செல்ல ஒரு நட்சத்திரத்தைப்‌ 
பின்பற்றினர்‌. அவர்கள்‌ அங்கு சென்று சேர்ந்தபின்‌, மேசியா எங்கே 
பிறப்பார்‌ என்று விசாரித்தார்கள்‌. அவர்‌ பெத்லகேமில்‌ பிறப்பார்‌ என்று 
மீகா முன்னுரைத்திருந்தார்‌ என்று அவர்களுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. அவர்கள்‌ 
பெத்லகேமுக்குத்‌ தங்கள்‌ பயணத்தைத்‌ தொடங்கியபோது, மீண்டும்‌ 
அந்த நட்சத்திரத்தைக்‌ கண்டு, “அவர்கள்‌ மிகுந்த ஆனந்த சந்தோஷம்‌ 
அடைந்தார்கள்‌” (வசனம்‌ 10ஆ). ஆராதனையில்‌ சந்தோஷம்‌ உள்ளது. 
ஆராதனைக்குப்‌ பழக்கப்பட்டுள்ளவர்களுக்கு, ஆராதனையை முன்னெதிர்‌ 
நோக்குவதில்கூட சந்தோஷம்‌ உள்ளது. 

மோரியா மலையில்‌ இருந்து திரும்பி வந்த வேளையில்‌ ஆபிரகாம்‌ 
தமது அனுபவத்தில்‌ இருந்து உணர்ந்தது என்ன என்பதை வேதாகமம்‌ 
குறிப்பாகக்‌ கூறுவதில்லை என்றாலும்‌, அந்த இடத்திற்கு, “கர்த்தருடைய 
பர்வதத்திலே பார்த்துக்கொள்ளப்படும்‌” என்று அவர்‌ இட்ட பெயரில்‌ 
அவரது சந்தோஷம்‌ மறைவாக உணர்த்தப்படுகிறது (ஆதியாகமம்‌ 22:14அ). 
கர்த்தர்‌ எப்படிப்‌ பார்த்துக்கொண்டார்‌! ஆபிரகாமும்‌ ஈசாக்கும்‌ மலையில்‌ 
இருந்து இறங்கித்‌ தங்கள்‌ வழியே சென்றபோது எப்படி உணர்ந்திருக்க 
வேண்டும்‌ என்று ஒருவர்‌ கற்பனைசெய்து மாத்திரமே காண முடியும்‌. அவர்‌ 
தேவனுக்குத்‌ தமது இருதயத்தில்‌ பலியாகச்‌ செலுத்தியிருந்த தமது மகனைத்‌ 
திரும்பப்‌ பெற்றுக்கொண்டார்‌. தூதன்‌ பின்வருமாறு அறிவித்த பின்பு அவர்‌ 
குறிப்பாக சந்தோஷம்‌ நிறைந்தவராக இருந்திருக்க வேண்டும்‌, 








நீ உன்‌ புத்திரன்‌ என்றும்‌, உன்‌ ஏக சுகன்‌ என்றும்‌ பாராமல்‌ அவனை 





ஒப்புக்கொடுத்து இந்தக்‌ காரியத்தைச்‌ செய்தபடியால்‌; நான்‌ உன்னை 
ஆசீர்வதிக்கவே ஆசீர்வதித்து, உன்‌ சந்ததியை வானத்து நட்சத்திரங்‌ 
களைப்போலவும்‌, கடற்கரை மணலைப்போலவும்‌ பெருகவே 
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பெருகப்பண்ணுவேன்‌ என்றும்‌, உன்‌ சந்ததியார்‌ தங்கள்‌ சத்துருக்களின்‌ 
வாசல்களைச்‌ சுதந்தரித்துக்கொள்ளுவார்கள்‌ என்றும்‌, நீ என்‌ சொல்‌ 
லுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தபடி யினால்‌, உன்‌ சந்ததிக்குள்‌ பூமியிலுள்ள சகல 
ஜாதிகளும்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌ என்றும்‌ என்பேரில்‌ ஆணையிட்டேன்‌ 
என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுறார்‌ என்றார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 22:16-18). 


ஞானிகள்‌ மற்றும்‌ ஆபிரகாம்‌ ஆகியோர்‌ பற்றிய இந்த விவரங்கள்‌ 
“அராதனைக்குத்‌ தேவனுடைய விருப்பத்தை நிறைவேற்றுகிறவர்கள்‌, 
சந்தோஷத்திற்கான தமது சொந்த விருப்பம்‌ நிறைவேற்றப்பட்ட வர்களாக 
இருப்பார்கள்‌” என்பதை விவரிக்றெது.' தேவனிடத்தில்‌ இருந்து இந்த 
சந்தோஷத்தைப்‌ பெற்றுகொள்ளுதல்‌ என்பது ஆராதனையின்‌ குறிப்பான 
நோக்கமாக இராதிருக்கையில்‌, இது அவரது தெய்வீக பிரசன்னத்திற்குள்‌ 
கொண்டுசெல்லப்படுதலின்‌ இயல்பான விளைவாக இருக்கும்‌. “ஆராதனை 
யானது தனிப்பட்ட பலன்களைப்‌ பெறும்‌ வேளை என்று அடிப்படையில்‌ 








கண்ணோக்கப்படலாகாது என்ற உண்மையானது, ஆராதனை தனது 
தனிப்பட்ட பலன்களைக்‌ கொண்டி ராது என்று அர்த்தப்படாது.”” 


ஆவிக்குரிய சந்தோஷம்‌ 
ஆராதனையில்‌ இருந்து பெற்றுக்கொள்ளப்படும்‌ சந்தோஷமானது, 
நல்ல நேரத்தைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ அல்லது பொழுதுபோகச்செய்தல்‌ 
என்பதால்‌ கிடைக்கும்‌ பூமிக்குரிய சந்தோஷத்தைப்‌ போன்றதாக 
இருப்பதில்லை. உடல்ரீதியான, மாம்சப்பிரகாரமான எல்லா சந்தோஷங் 
களும்‌ மாறக்கூடியவையாக, மறையக்கூடியவையாக உள்ளன. ஆல்‌ 
ஃபிரெட்‌ 1. கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு சரியாகக்‌ கூறினார்‌, 


“நமது பெலனாக இருக்கிற, கர்த்தரால்‌ வரும்‌ சந்தோஷம்‌,” 
என்பது ஒருவர்‌ தமது சிந்தனைகளில்‌ இருந்து தேவனை வெளியேற்றி, 
குமது பாவம்‌ நிறைந்த தன்மைக்கும்‌ அந்த நிலையில்‌ மரிப்பதன்‌ 
பயங்கரமான விளைவுகளுக்கும்‌ தமது கண்களை மூடிக்கொள்பவராக 
இருக்க முடியும்போது உள்ள எச்சரிக்கையற்ற தன்மை, மற்றும்‌ 
தேவபக்தியற்ற தன்மை ஆகியவற்றினால்‌ உலகப்பிரகாரமாகக்‌ 
காட்சிப்படுத்தும்‌ ஆவியின்‌ பெருங்களிப்புடன்‌ ஒப்பிடப்பட்டுக்‌ 


குழப்பிக்கொள்ளப்படக்‌ கூடாது.” 


இதுவே யோவான்‌ 16:22ல்‌, இயேசு தமது சீஷர்களுக்கு, “... நான்‌ 
மறுபடியும்‌ உங்களைக்‌ காண்பேன்‌, அப்பொழுது உங்கள்‌ இருதயம்‌ 
சந்தோஷப்படும்‌, உங்கள்‌ சந்தோஷத்தை ஒருவனும்‌ உங்களிடத்திலிருந்து 
எடுத்துப்போடமாட்டான்‌” என்ற கூறியபோது அவர்‌ பேசிய ஆழமான, 
வாசம்பண்ணுகிற, உள்ளான சந்தோஷமாக இருக்கிறது. இந்த சந்தோஷம்‌ 
ஒரு பொழுதுபோக்கு நிகழ்ச்சியால்‌ கிடைக்கும்‌ மேம்போக்கான 
அக்களிப்பில்‌ இருந்து ஒருக்காலும்‌ வரமுடியாது, ஆனால்‌ இது ஒருவர்‌ 
தேவனுடன்‌ கொண்டுள்ள நெருங்கிய உறவினால்‌ ஏற்படும்‌ உள்ளான 
அறிவில்‌ இருந்து மாத்திரம்‌ வரக்கூடியதாக உள்ளது. இந்த சந்தோஷம்‌ 





40 


வெறும்‌ வெதுவெதுப்பான, “தெளிவற்ற” உணர்வாக இராமல்‌, சமாதானம்‌ 
மற்றும்‌ உறுதிப்பாடு ஆகியவற்றில்‌ இருந்து பிறக்கிற சந்தோஷமாக - ஆத்து 
மாவின்‌ புயல்களை அமர்த்துகிற, தேவன்‌ மீதான விசுவாசத்தில்‌ உள்ளான 
மனுஷன்‌ நங்கூரம்‌ இட்டு இளைப்பாறும்‌ இடமாக உள்ளது. 

ஆராதனை என்ற சந்தர்ப்பப்பொருளிலும்‌, மற்ற சந்தர்ப்பப்பொருள்‌ 
களிலும்‌ கிறிஸ்தவ சந்தோஷம்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. சந்தோஷம்‌ 
என்பது பிலிப்பியருக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதிய நிருபத்தில்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப 
வரும்‌ ஆய்வுக்கருத்தாக உள்ளது. இந்தச்‌ சிறிய நிருபத்தில்‌, “சந்தோஷம்‌” 
மற்றும்‌ “மகிழ்ச்சி” என்பவை பவுலினால்‌ ஏழு முறைகளுக்கும்‌ குறையாமல்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 1:4ல்‌ அவர்‌ “சந்தோஷத்துடன்‌ ஜெபத்தை” 
ஏறெடுத்ததைப்‌ பற்றி நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 1:26ல்‌ நாம்‌ அவர்‌ தமது 
சகோதரர்களின்‌ “விசுவாசத்திற்குள்ளான சந்தோஷத்தைப்‌ பெலப்படுத்து 
வதற்காக அவர்களுடன்‌ தொடர்ந்து இருக்க அனுமதிக்கப்படுவார்‌ 
என்பதற்கான அவரது உறுதிப்பாட்டின்‌ விளக்கம்‌ ஒன்றைக்‌ காணுகிறோம்‌. 
அவர்கள்‌ சிந்தையிலும்‌ நோக்கத்திலும்‌ ஒன்றிணைந்திருந்து அவரது 
“சந்தோஷத்தை நிறைவாக்க” வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌ 
(2:2). மற்றும்‌ அவர்கள்‌ “கர்த்தருக்குள்‌ சந்தோஷமாக” இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ அவர்‌ வேண்டிக்கொண்டார்‌ (9:1; 4:4). பவுல்‌ பிலிப்பி நகரில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களைத்‌ தமது “சந்தோஷமும்‌ கிரீடமும்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌ 
(4:1) மற்றும்‌ தம்மீது அவர்கள்‌ கொண்டி ருந்த அக்கறைக்காக “கர்த்தருக்குள்‌ 
தாம்‌ மிகவும்‌ சந்தோஷம்‌ அடைந்ததாக” உறுதிப்படுத்தினார்‌ (4:10). 
சந்தோஷம்‌ என்பது கர்த்தருடனான நெருங்கிய நடை மற்றும்‌ அவரை 
அடிக்கடி ஆராதித்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ இயல்பான விளைவாக உள்ளது. 
நாம்‌ வெறும்‌ ஆராதிப்பவர்களாக மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ சந்தோஷத்துடன்‌ 
ஆராதிப்பவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகவே தேவன்‌ நம்மைப்‌ 
படைத்தார்‌. 

தேவனுடன்‌ ஒரு நெருங்கிய ஆராதனையின்‌ எதிர்கொள்ளுதலில்‌ 
இருந்து வருகிற சந்தோஷத்தில்‌ குறைந்தபட்சம்‌ மூன்று விஷயங்கள்‌ 
உள்ளடக்கப்பட்டிருக்கன்றன. ஆராதனையின்‌ இயல்பிலேயே, உணர்வு 





என்பது உள்ளடக்கப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. உண்மையான ஆராதனை 
என்பது நிறைவேற்றத்தையும்‌ விளைவிக்கும்‌ மற்றும்‌ அது ஆச்சரியம்‌, 
பயபக்தி ஆகியவற்றில்‌ வெளிப்படுத்தப்படும்‌. 


இருதயத்தில்‌ உணரப்பட்ட சந்தோஷம்‌ 

ஒரு நல்லவிதமான உணர்வு என்பது நாம்‌ உண்மையிலேயே 
ஆராதிக்கிறோம்‌ என்பதற்கு உறுதிப்பாடல்ல என்பதை உணர்ந்தறிந்த 
நிலையில்‌, ஆராதிப்பவர்கள்‌ சிலர்‌ ஆராதனையில்‌ உணர்வின்‌ எவ்வித 
வெளிப்பாடு பற்றியும்‌ நம்பிக்கையற்றவா்களாக இருக்கின்றனர்‌. நாம்‌ 
ஆராதனையில்‌ என்ன செய்கிறோம்‌ என்பதை (இது சில வேளைகளில்‌ 
“நன்றாகஉணரக்கூடிய” மதம்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌, சிறிது அதிகமானதை 
விளைவிக்கக்கூடும்‌) உணர்வுகள்‌ கட்டளையிடக்கூடாது என்றிருக்கையில்‌, 
சந்தோஷம்‌ நிறைந்த உணர்வு என்பது உண்மையான ஆராதனையின்‌ 
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விளைவாக உள்ளது. உணர்வுகளைத்‌ தொடர்ந்து செயல்‌ வருகிறது. 
உணர்வுகளுக்குக்‌ கட்டளையிடுகல்‌ என்பது கடினமான செயலாகும்‌, 
ஆனால்‌ செயல்களுக்குக்‌ கட்டளையிடுதல்‌ கடினமானதல்ல என்று 
மனோதத்துவ நிபுணர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. நாம்‌ தேவனுக்கு உரியவர்கள்‌ 
மற்றும்‌ அவரது பிரசன்னத்தில்‌ இருக்கிறோம்‌ என்று அறிதலானது 
சந்தோஷம்‌ நிறைந்த உணர்வை உண்டாக்குகிறது. தேவன்‌ தம்மைப்பற்றி 
வெளிப்படுத்தி இருக்கிற அவரது சித்தம்‌ பற்றிய அறிவின்படி செயல்‌ 
படுதலும்‌ நாம்‌ அவரை ஆராதிப்பவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌ என்ற 
உண்மையும்‌ சந்தோஷத்தை விளைவிக்கிறது. நாம்‌ உணர்வுகளை மட்டும்‌ 
பின்பற்றுபவர்களாக இருக்கக்‌ கூடாது, ஆனால்‌ நாம்‌ நமது உணர்வுகள்‌ 
ஆராதனையின்‌ கோட்டைகளுக்குள்ளும்‌ மீண்டும்‌ இந்த உலகத்திற்‌ 
குள்ளும்‌ நம்மைப்‌ பின்பற்ற அனுமதிக்க வேண்டும்‌. 

தேவன்‌ நம்மை ஆராதிப்பதற்கென்றே வடிவமைத்தார்‌, மற்றும்‌ 
அவர்‌ ஆராதனையை இருதயத்தில்‌ உணரப்படக்கூடியதாக வடிவ 
மைத்தார்‌. உணர்வுகளைப்பற்றிப்‌ பேசாமல்‌ “ஆவியிலும்‌ உண்மை 
யிலும்‌ தொழுதுகொள்ளுதலை” பற்றி (யோவான்‌ 4:24) பேசுதல்‌ 
இயலாததாக இல்லையென்றாலும்‌, கடினமான விஷயமாக இருக்கும்‌. 
“தேவன்‌ அவியாயிருக்கிறார்‌” என்பதே நாம்‌ “அவியிலும்‌” அதேவேளையில்‌ 
உண்மையிலும்‌ தொழுதுகொள்ள வேண்டும்‌ என்பதற்குக்‌ காரணமாக உள்ளது. 
உண்மையில்‌, அவர்‌, இயற்கைக்கு மேலான ஆவியாக இருக்கிறார்‌. 
ஆராதனையின்மூலம்‌ நமது ஆவிகள்‌ இயற்கைக்கு மேம்பட்ட தேவனு 
டைய ஆவியின்‌ பிரசன்னத்தில்‌ இருக்கின்றன என்பதை அறியும்‌ 
மகிழ்ச்சியின்றி நாம்‌ புறம்பே எவ்வாறு வரமுடியும்‌? என்‌ மனித ஆவி 
ஆராதனையில்‌ தேவனுடைய ஆவியுடன்‌ உறவுபடும்போது, நான்‌ 
சிலவற்றை உணருகிறேன்‌. இராபர்ட்‌ வெபர்‌ என்பவர்‌, “நமது இருப்பில்‌ 
இருந்து தேவன்‌ புறம்பே தள்ளப்பட்டுள்ள,”” நமது “உலகப்பிரகாரமான 





யுகமானது,” “ஆராதனையை, இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட சக்தியுடன்‌ 
நம்மைத்‌ தொடர்புபடுத்தும்‌ வழிமுறையாக அனுபவித்தலைக்‌ கடினமாக்கி 
யுள்ளது”” என்று நம்பினார்‌. 
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A. W. டோசர்‌ என்பவர்‌, “ஆராதனையானது எப்போதுமே 
உள்ளான எண்ணப்போக்கிலிருந்து வந்தாக வேண்டும்‌. அது 
மனம்சார்ந்த, ஆவிக்குரிய மற்றும்‌ உணர்வுரீதியான காரணிகள்‌ 
உட்படப்‌ பல காரணிகளின்‌ உருவமாக உள்ளது” என்று கூறினார்‌.” 
ஜேக்‌ ஹேஃபோர்டு என்பவர்‌ “ஓவ்வொரு விசுவாசியும்‌, ஆராதனை என்பது 
மனித ஆளுமைத்தன்மையின்‌ ஒரு அளவீட்டின்‌ செயல்முறையல்ல என்பதை 
உணர்ந்தறியும்‌ ஞானத்தைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. ... வேதவசனங்களின்படி, 
அவியிலும்‌ உண்மையிலும்‌ ஆராதித்தல்‌” என்பதில்‌ - ஆவி, சிந்தை, 
உணர்வுகள்‌ மற்றும்‌ உடல்‌ என்ற மனித இருப்பு முழுவதும்‌ ஈடுபடுகிறது”” 
என்று ஒப்புக்கொண்டார்‌. 

தொடக்கத்தில்‌, ஆராதனை என்பது பெற்றுக்கொள்வதின்‌ 
சந்தோஷமாக அல்ல, ஆனால்‌ கொடுத்தலின்‌ சந்தோஷமாக உள்ளது. 
இருப்பினும்‌, முடிவில்‌, நாம்‌ கொடுப்பகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
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வற்றைப்‌ பெற்றுக்கொள்கிறோம்‌. ஆபிரகாம்‌ ஈசாக்கைத்‌ தேவனுக்கு 
மனப்பூர்வமாகவும்‌ உணர்வுப்பூர்வமாகவும்‌ கொடுத்தபின்பு மலையில்‌ 
இருந்து இறங்கி வந்தபோது, அவர்‌ தாம்‌ கொடுத்திருந்ததைத்‌ திரும்பப்‌ 
பெற்றுக்கொண்டது மட்டுமின்றி, தூதனால்‌ தேவன்‌ அறிவித்திருந்த கூடுதல்‌ 
ஆசீர்வாதங்களையும்‌ பெற்றுக்கொண்டார்‌. ஆபிரகாம்‌ எவ்வித தயக்கமும்‌ 
அல்லது கேள்வியும்‌ இன்றி தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தார்‌. ஆபிரகாமுக்குத்‌ 
தேவன்‌ கொடுத்தது, வரவிருந்த பல ஆண்டுகளுக்கு அவரது மகிழ்ச்சியின்‌ 
ஆதாரமூலமாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. தேவனைவிட அதிகமானவற்றை 
நாம்‌ கொடுத்துவிட முடியாது. ஆராதனையில்‌ தேவனை ஸ்தோத்தரிக்கும்‌ 
யாவரும்‌ பதிலுக்கு அவரால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படுகன்றனர்‌. லூக்கா, இயேசு 
பரத்துக்கேறியதை விவரித்தபின்பு, சீஷர்கள்‌ “அவரைப்‌ பணிந்துகொண்டு, 
மிகுந்த சந்தோஷத்தோடே எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பி வந்து, நாடோறும்‌ 
தேவாலயத்திலே தேவனைப்‌ புகழ்ந்து துதித்துக்கொண்டி ருந்தார்கள்‌”” 
என்று கூறினார்‌ (லூக்கா 24:52, 53). 

பாடுதல்‌ என்பது சந்தோஷத்தின்‌ மாபெரும்‌ வெளிப்பாடுகளில்‌ 
ஒன்றாக உள்ளது. வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌, பாடுதல்‌ என்பது 
ஆராதனையின்‌ வெளிப்பாடாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. பவுல்‌, “உங்கள்‌ 








இருதயங்களில்‌ கர்த்தரைப்‌ பாடிக்‌ கீர்த்தனம்பண்ணி” என்று உரைத்த 
போது (எபேசியர்‌ 5:19ஆ), அவர்‌ பாடுதலின்‌ சந்தர்ப்பப்பொருள்‌ பற்றியே 
எடுத்துரைத்தார்‌. இருதயத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்படும்‌ தீர்த்தனமானது, 
தேவனைத்‌ தூய இருதயத்துடன்‌ துதிக்கையில்‌ வெளிப்படுத்தப்படும்‌ 
சந்தோஷமாக இருக்க வேண்டும்‌. இதன்துணைவசனம்‌ ஒன்றில்‌, பவுல்‌ உங்கள்‌ 
இருதயத்திலே கர்த்தரைப்‌ பக்தியுடன்‌ பாடி” என்று வேண்டிக்‌ கொண்டார்‌ 
(கொலோசெயர்‌ 3:16ஆ). மீண்டுமாக, இருதயத்தில்‌ உணரப்படுறெ நன்றி 
செலுத்துதலின்‌ சந்தோஷம்‌ பாடுதலில்‌ வெளிப்படுத்தப்படுகிறது. “வேறு 
எந்த வகையிலும்‌ ஈடுகட்ட இயலாத சந்தோஷத்தின்‌ உச்சிகளை இசை 
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பரிசுத்த பாடல்கள்‌ ஆத்துமாவைப்‌ புன்சிரிக்க 





உண்டாக்க முடியும்‌. 
வைக்கும்‌ வல்லமை கொண்டுள்ளன. ”“ தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களை 
எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து வெளியே கொண்டுவந்த காலம்‌ 
முதல்‌ பாடுதல்‌ என்பது ஆராதனையில்‌ ஒரு பாகமாக இருந்தது. 

ஆராதனை நிறைந்த உடல்‌ அமைவு ஒன்றில்‌ உணர்வுகளும்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படலாம்‌. நாம்‌ ஏற்கனவே குறிப்பிட்டபடி, பணிந்து 
கொள்ளுதல்‌, முழங்காலில்‌ இருத்தல்‌, மற்றும்‌ நமது கைகளை 
உயர்த்துதல்‌ என்பவை யாவும்‌ ஆராதனையில்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ 
இருதயத்தின்‌ வெளிப்பாடுகளாக வேதவசனங்களில்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளன. ஆராதனையில்‌ உடல்‌ அமைவு என்பது மற்றவர்கள்‌ 
காண்பதற்கான ஒரு காட்சிப்படுத்தலாக அல்ல, ஆனால்‌ ஒருவர்‌ உண்மையில்‌ 
தேவனைப்பற்றி உணரும்‌ வகையை உண்மையில்‌ வெளிப்படுத்துவதாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌ உடல்‌ அமைவு பற்றிய இடர்ப்பாடு 
மிகுந்த விஷயமாக உள்ளது. 
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இருதயத்தை நிரப்புகிற 
சந்தோஷம்‌ 

உலகின்‌ பெரும்பான்மையான மத அமைப்புகள்‌ பயத்தினால்‌ 
இயக்கப்படுபவைகளாக உள்ளன. ஆராதிப்பவர்கள்‌ தங்கள்‌ தெய்வங்களின்‌ 
புனித இடங்களை பயத்துடனும்‌ அச்சத்துடனும்‌ அணுகி, தாங்கள்‌ 
எண்ணுகிற தெய்வத்தின்‌ கோபத்தினால்‌ வருமென்று தாங்கள்‌ நம்புகிற 
சில பேரழிவுகளை கடுத்து நிறுத்தலாம்‌ என்ற நம்பிக்கையுடன்‌ அவ்விடங்‌ 
களுக்குச்‌ செல்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தகுதியான கொடைகள்‌ என்று தாங்கள்‌ 
நம்புகிற பொருட்களுடன்‌ அவ்விடம்‌ சென்று சேர்ந்தபின்பு, அவர்கள்‌ 
இன்னமும்‌ அந்த பலிப்பொருட்கள்‌ அந்தத்‌ தெய்வங்களை சாந்தப்படுத்தப்‌ 
போதுமானவகளாக இருக்குமா என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ கொண்டவர்களாகவே 
அவ்விடம்‌ விட்டுப்‌ புறப்படுகின்றனா்‌. இது ஓரளவிற்குப்‌ பழைய ஏற்பாட்டு 
முறைமையின்‌ பலி அமைப்பின்‌ பண்பாகவும்கூட இருந்தது. இருப்பினும்‌, 
இப்போது - தேவ ஆட்டுக்குட்டியான, கிறிஸ்துவின்‌ பலியினிமித்தம்‌ - 
ஆராதிப்பவர்கள்‌ இருதயத்திற்கு நிறைவைக்‌ கொண்டுவரும்‌ “மாபெரும்‌ 
சந்தோஷத்துடன்‌” தேவனுடைய சிங்காசனத்தை அணுக முடியும்‌. 
துன்புறுத்தப்படுபவர்களுக்குக்கூட, இயேசு, “சந்தோஷப்பட்டு, களி 
கூருங்கள்‌; பரலோகத்தில்‌ உங்கள்‌ பலன்‌ மிகுதியாயிருக்கும்‌; ...” என்று 
கூறினார்‌ (மத்தேயு 5:12). துன்புறுத்தப்படுதலில்‌ நாம்‌ சந்தோஷத்தின்‌ 
நிறைவைக்‌ காணமுடியும்‌ என்றால்‌, “அவரது மகிமையுள்ள சந்நிதானத்திலே 
மிகுந்த மகிழ்ச்சியோடே மாசற்றவர்களாய்‌ நிற்குதல்‌” என்பது எவ்வளவு 
அதிகம்‌ மகிழ்ச்சியை நிறைப்பதாக இருக்கக்கூடும்‌ (யூதா 24ஆ)! 

நாம்‌ செய்பவற்றில்‌ நிறைவடைதல்‌ அல்லது திருப்தியடைதல்‌ என்பது 
நமது மாபெரும்‌ விருப்பங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. ஒரு இளைஞன்‌ ஒரு 
வேலையைக்‌ தேர்ந்துகொள்ளுகையில்‌ தனது முடிவுடன்‌ போராடுகிறான்‌, 
ஏனெனில்‌ அவன்‌ தனது வாழ்வைக்‌ தனக்கு நிறைவளிப்பதாக அல்லது 
திருப்தியளிப்பதாக இருக்கும்‌ சிலவிஷயங்களில்‌ பயன்படுத்த விரும்பு 
கிறான்‌. ஒரு இளம்‌ தாய்‌ தனது குடும்பப்‌ பொறுப்புகளுடன்‌ கூடுதலாகச்‌ 
செய்ய ஒரு பணியைத்‌ தேடிக்கொண்டிருக்கையில்‌, அவளுடன்‌ நான்‌ 
பேசினேன்‌, ஏனென்றால்‌, அவளது வார்த்தைகளில்‌, அவள்‌ “நிறைவடைந்த 
தாக உணராதிருந்தாள்‌. ” நிறைவடைதல்‌ என்பது மகிழ்ச்சியின்‌ பொருளாக 
இருக்க வந்துள்ளது. சிலவேளைகளில்‌ ஆத்துமாவின்‌ உள்ளான ஏக்கங்கள்‌ 
மாம்சத்தின்‌ விருப்பங்களாக நினைக்கப்பட்டுக்‌ குழப்பப்படுகின்றன. 
மாம்சத்தைத்‌ திருப்திப்படுத்த நாடுதல்‌ என்பது ஆத்துமாவின்‌ 
ஏக்கங்களை ஒருக்காலும்‌ நிறைவேற்றாது. தேவன்‌ தம்முடன்‌ 
இசைவான வகையில்‌ நாம்‌ பணியாற்றி நிறைவைக்‌ கண்டடையும்‌ 














வகையிலேயே நம்மைப்‌ படைத்தார்‌. அவர்‌ தமது வாசஸ்தலமாக நம்மை 
வடிவமைத்தார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 6:19). நாம்‌ உலகத்தில்‌ உள்ள மற்ற 
ஒவ்வொன்றையும்‌ தேவன்‌ தமக்காக ஏற்படுத்திய உள்ளான இடத்திற்குள்‌ 
திணிக்கும்போது, நிறைவு என்பது நம்மைவிட்டு தப்பிச்சென்றுவிடும்‌. 
உண்மையான ஆராதனையானது அந்த வெறுமையை நிரப்புகிறது; அது 


ம்ம்‌ 


நமது வாழ்விற்குள்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தை அழைக்கிறது. நிறைவு 
என்பது தேவனுடனான ஐக்கியத்தில்‌ காணப்படுகிறது. 

கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌, “ஆராதனை என்பது ஆராதிப்பவரின்‌ சந்தோஷத்‌ 
திற்கு ஊழியம்‌ செய்வதுமட்டுமின்றி, அது அவரது ஆழமான ஆத்தும- 
திருப்தியையும்‌ விளைவிக்கிறது. இது ஒருவர்‌ தமக்குச்‌ சாதகமான 
வேலையைக்‌ கொண்டுள்ளதன்‌ விளைவான சுயதிருப்திக்கு, எதிரான 
கொள்கையாக உள்ளது” என்று சரியாகவே கூறினார்‌.” ஆராதனையின்‌ 
மூலம்‌, விசுவாசிகள்‌ தேவனை மிக நன்கறிந்து அவரை அதிகம்‌ பாராட்ட 
வருகின்றனர்‌. அவரை அறிதல்‌ என்பது அவர்மீது அன்புகூருதலாகும்‌. 
அவர்மீது அன்புகூருதல்‌ என்பது அவரை கனப்படுத்தி அவரைக்‌ துதித்த 
லாகும்‌. அவரைக்‌ கனப்படுத்தி அவரைக்‌ துதித்தல்‌ என்பது அவரது 
பிரசன்னத்தினால்‌ இருதயத்தை நிரப்புதல்‌ - அவரால்‌ நிரப்பப்படுதல்‌ 
என்பதாகும்‌. நாம்‌ அவரால்‌ நிரப்பப்பட்டிருக்கும்போது, அவர்‌ நம்மைப்‌ 
பற்றி அக்கறை கொள்கிறார்‌ என்று நாம்‌ அறிகிறோம்‌, மற்றும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
நாம்‌ சலுகையுள்ள இடத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌ - அதாவது நாம்‌ அவரை 
அழைக்கும்போது, அவர்‌ நமது குரலைக்‌ கேட்றொர்‌ என்றும்‌ அறிந்திருக்க 
றோம்‌. நாம்‌ வாழ்வை அவரது கண்ணோக்கில்‌ இருந்து காணத்தொடங்கும்‌ 
போது, அந்தக்‌ கண்ணோக்கில்‌ இருந்து முடிவுகளை மேற்கொள்ளும்போது, 
மற்றும்‌ அந்தக்‌ கண்ணோக்கில்‌ நமது இருப்பிற்கான நோக்கத்தைக்‌ 
கண்டறியும்போது, நிறைவு வருகிறது. 


பயபக்தியை-ஏவுகிற சந்தோஷம்‌ 

இந்த நாட்களில்‌, ஆராதனை அனுபவத்தின்மீது கணிசமான அளவுக்கு 
வலியுறுத்தங்கள்‌ வைக்கப்பட்டுள்ளன. சபை ஆராதனையில்‌ அனுபவிக்கும்‌ 
ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ ஆராதனை என்று தகுதிப்படுவதாக இருப்பதில்லை 
என்பதே நேர்மாறாக உள்ளது. ஒரு சபைக்கூடுகையானது மெய்சிலிர்க்கச்‌ 
செய்வதாக, இருதயத்தை அசைக்கும்‌ அனுபவமாக இருக்கலாம்‌, இருப்பினும்‌ 
அது ஆராதனை என்பதாக இல்லாது போகலாம்‌. பிற்பாடு நீண்ட நேரம்‌ 
நம்முடன்‌ நிலைத்திருப்பதும்‌ நம்மைத்‌ திரும்பக்‌ கொண்டு வருவதுமே 
அனுபவமாக உள்ளது. அதனால்தான்‌ ஆராதனையை நடத்துபவர்கள்‌ 
அனுபவத்தின்மீது இவ்வளவு அதிகமான வலியுறுத்தம்‌ வைக்கின்றனர்‌. 
ஆராதிப்பவர்கள்‌ தாங்கள்‌ அனுபவித்தவை பற்றிப்‌ பேசுகின்றனர்‌; அவர்கள்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கொண்டுவரப்படுதல்‌ மட்டும்‌ இன்றி, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
அனுபவத்தைப்‌ பிறருடன்‌ பகிர்ந்து கொள்ள விரும்புகின்றனர்‌. உண்மை 
யான ஆராதனை எது என்று நாம்‌ புரிந்துகொள்ளாத வரையில்‌, நமது அனு 
பவம்‌ உண்மையிலேயே ஆராதனையாக உள்ளதா இல்லையா என்பதை 
நாம்‌ அறியாதிருக்கலாம்‌. நாம்‌ எதை அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ 
விரும்புகிறார்‌? பேசுவதற்கும்‌ இந்தித்துப்‌ பார்ப்பதற்கும்‌ நாம்‌ எதை 
நம்முடன்‌ எடுத்துச்‌ செல்ல வேண்டும்‌? 

தேவன்‌ தமது பிரசன்னத்தை நாம்‌ அனுபவிக்க வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகிறார்‌. ஆராதனையில்‌, தேவனுடன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு நடைபெறு 
கிறது. நான்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தின்‌ தொடர்பை மாத்திரம்‌ 
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அல்ல, ஆனால்‌ பிரசன்னத்தின்‌ மற்றும்‌ செய்தித்தொடர்பின்‌ ஐக்கியத்தை 
அர்த்தப்படுத்துகிறேன்‌. ஆராதனையில்‌, நாம்‌ தேவனுடன்‌ பேசுகிறோம்‌ 
மற்றும்‌ தேவன்‌ நம்முடன்‌ பேசுறொர்‌.' நீங்கள்‌ இந்த அண்டத்தின்‌ 
பயபக்திக்கு உரிய தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருப்பதை அறிதல்‌ 
என்பது இருதயத்தை அசைக்கும்‌ அனுபவமாக உள்ளது. ஆராதனைக்‌ 
கூடத்தில்‌ இருந்து வெளியே நடந்து செல்லும்போது, “இன்றைக்கு நான்‌ 
தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருந்திருக்கிறேன்‌, ” என்று கூற முடிதலானது 
பலநாட்களுக்குத்‌ திரும்பவும்‌ சிந்தித்துப்‌ பார்க்கக்கூடிய அனுபவமாக 
உள்ளது. “பயபக்தி - தேவன்மீது கொள்ளக்கூடிய ஆரோக்கியமான மதிப்பு 
மற்றும்‌ பயபக்தி, ஆச்சரிய உணர்வு - என்பது நவீன ஆராதனையில்‌ மிகவும்‌ 
குறைவுபடுகிற எண்ணப்போக்காக இருக்கலாம்‌.””! வார்ரென்‌ வயர்ஸ்ப்‌ 
என்பவர்‌, “தூங்கும்‌ பரிசுத்தவான்கள்‌ பலர்‌ ஆச்சரியப்படும்‌ உணர்வை 
இழந்து போயிருக்கின்றனர்‌” என்று கூறினார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ 
மக்கள்‌ ஒவ்வொரு விஷயத்தையும்‌ புரிந்துகொள்வதையும்‌ விளக்கப்படுத்து 
வதையும்‌ நாடுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்களால்‌ விளக்கியுரைக்க இயலாத 
எந்த ஒரு விஷயத்தையும்‌, தவிர்க்க முனைகின்றனர்‌. ரகசியமான, அற்புத 
மான விஷயங்களுக்கு அவர்கள்‌ தங்கள்‌ மனங்களில்‌ கொஞ்சம்‌ இடமே 
கொண்டுள்ளனர்‌. இந்த மனப்போக்கானது ஆராதனையின்‌ அற்புதத்‌ 





தன்மையைத்‌ தொலைத்துள்ளது. 

தேவன்‌ தம்மைப்பற்றி அழிந்துபோகிறவர்களிடத்தில்‌ விளக்கியுரைக்க 
அல்லது தற்காக்கக்‌ கடமைப்பட்டவரல்ல. அதை அவர்‌ முயற்சி 
செய்தாலும்‌, அவரது விளக்கங்கள்‌ நமது புரிந்துகொள்ளுதலுக்கு அப்பால்‌ 
இருக்கும்‌. ஆபிரகாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ அவர்‌ ஈசாக்கைப்‌ பலியாக ஒப்பு 
கொடுக்கும்படி கேட்டது ஏன்‌ என்று விளக்கும்படி கேட்கவில்லை. 
தேவனுடைய செயல்களை விளக்கி நியாயப்படுத்துமாறு அவரிடத்தில்‌ 
யோபு கேட்டபோது (யோபு 29-31), தேவன்‌ நெடுநேரம்‌ மெளனமாக 
இருந்தார்‌. கடைசியில்‌, அவர்‌ தம்மைப்பற்றி விளக்கம்‌ தரும்படி யாக அல்ல, 
ஆனால்‌ யோபுவைக்‌ கேள்வி கேட்கும்‌ வகையிலேயே - பதில்‌ அளித்தார்‌ 
(யோபு 38-41). தேவனுடைய வழிகள்‌ மனிதனால்‌ புரிந்துகொள்ள மிகவும்‌ 
ஆச்சரியமானவைகளாக இருந்ததைத்‌ தேவன்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌. பவுல்‌, 
“அ! தேவனுடைய ஐசுவரியம்‌, ஞானம்‌, அறிவு என்பவைகளின்‌ ஆழம்‌ 
எவ்வளவாயிருக்கிறது! அவருடைய நியாயத்தர்ப்புகள்‌ அளவிடப்படா 
தவைகள்‌, அவருடைய வழிகள்‌ ஆராயப்படாதவைகள்‌!” என்று புகழ்ந்து 
உரைக்தார்‌ (ரோமர்‌ 11:33). 

இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ ஆசாரியத்து 
வத்தின்‌ உரிமைகள்‌ மற்றும்‌ சலுகைகள்‌ யாவற்றையும்‌ கொடுத்திருப்‌ 
பினும்‌, நாம்‌ அவரைக்‌ தைரியத்துடன்‌ அணுகுதல்‌ என்பது நாம்‌ கவன 
மற்றுச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. சந்தோஷம்‌ 
என்பது கொண்டாட்டத்தை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது, ஆனால்‌ அது 
குகுதிக்கு மிஞ்சிய பழக்கவழக்கத்தை நியாயப்படுத்துவது இல்லை. தேவன்‌ 
அணுகக்கூடியவராக இருக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிய வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விரும்புகிறார்‌, மற்றும்‌ நாம்‌ அவரது பிரசன்னத்தை நாடவேண்டும்‌ 
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என்றும்‌ அவர்‌ விரும்புகிறார்‌; ஆனால்‌ அந்த அறிவானது “தேவனுடைய 
பிரசன்னத்திற்குள்‌ வரும்‌ எவரொருவரும்‌ ஓடிச்சென்று அவர்‌ மடியில்‌ 
குதித்து ஏறி, தமது கைகளை அவர்‌ கழுத்தைச்‌ சுற்றிப்போட்டு, அப்பா!” 
என்று அவரை அழைக்தலாக நாம்‌ கண்ணோக்கினால்‌ அதிகம்‌ இழுபடுவ 
தாக உள்ளது.””” கொண்டாட்டமும்‌ பயபக்தியும்‌ ஒன்றுக்கு ஒன்று 
முரண்படுவதில்லை. தேவனுடைய வல்லமையின்‌ முன்‌ நிற்பதற்கான 
தேவை என்பது அவர்‌ நம்மீது கொண்டுள்ள அன்பு மற்றும்‌ அக்கறையை 
நாம்‌ கொண்டாடக்கூடாது என்று அர்த்தப்படுவது இல்லை. இரண்டு 
நாளாகமம்‌ 29:30ம்‌ வசனமானது, சந்தோஷம்‌ மற்றும்‌ துதி ஆகியவற்றைப்‌ 
பணிந்துகொள்ளுதல்‌ என்ற ஒரே சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ குறிப்பிடுகிற பல 
வசனப்பகுதிகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. நெகேமியா தேவனை “மகத்துவமும்‌ 
பயங்கரமுமான தேவன்‌” என்று பேசும்‌ அதேவேளையில்‌ தேவனுடைய 
உடன்படிக்கையின்‌ உண்மைத்தன்மை மற்றும்‌ அன்புநிறைந்த-இரக்கம்‌ 
ஆகியவற்றிற்காக அவரைத்‌ துதித்தார்‌ (நெகேமியா 1:5). “.. ஆனாலும்‌ என்‌ 
இருதயம்‌ உமது வசனத்திற்கே பயப்படுகிறது. நான்‌ உமது வார்த்தையின்‌ 
பேரில்‌ மகிழுகிறேன்‌, ...” (சங்கதம்‌ 119:161ஆ, 162௮). 


முடிவுரை 

எனது மனைவி பார்பராவும்‌ நானும்‌ சமீபத்தில்‌ ஒரு 
ஞாயிற்றுக்கிழமை இரவில்‌ ஆராதனை ஊழியத்திற்குப்‌ பின்பு உள்ளூர்‌ 
உணவகம்‌ ஒன்றிற்குச்‌ சென்றிருந்தோம்‌. சில சான்ட்விட்சுகளைக்‌ 
கொண்டுவரச்‌ சொல்லுவதற்காக ஒரு மேசையில்‌ அமர்ந்தோம்‌. 
எங்களுக்குப்‌ பின்னால்‌ இருந்த மேசையில்‌ ஒரு தம்பதியர்‌ 
இருந்தனர்‌, ஆனால்‌ அவர்களுடன்‌ வேறு இரண்டு மூன்றுபேர்‌ 
சேர்ந்துகொள்வதற்கு முன்பு அவர்கள்‌ தங்களிடமாய்க்‌ கவனம்‌ 
எதையும்‌ திருப்பவில்லை. அவர்கள்‌ கூறுவது என்னவென்று கவனிக்க 
நாங்கள்‌ முயற்சி செய்யவில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கூறுவதைக்‌ 
கேட்காதிருக்க எங்களால்‌ முடியாதிருந்தது. அவர்கள்‌ மன எழுச்சியுடன்‌ 
இருந்தனர்‌! “உண்மையில்‌ இன்றிரவு சடையில்‌ நாம்‌ நன்முறையில்‌ நேரம்‌ 
செலவிட்டோம்‌!” என்பது எனது கவனத்தைக்‌ கவர்ந்த முதல்‌ சொற்‌ 
றொடராக இருந்தது, அதுமுதல்‌, அவர்கள்‌ கூறவிருந்தது என்ன என்பதைக்‌ 
கேட்க நான்‌ ஆர்வம்‌ கொண்டவனானேன்‌. 





நான்‌ எவ்வளவு அதிகமாய்க்‌ கவனித்தேனோ, அவ்வளவு அதிகமாக 
அவர்கள்‌ விவரித்தது ஆராதனையைக்‌ குறித்துதானா என்று நான்‌ வியப்‌ 
படைந்தேன்‌. ஆராதனையில்‌ “நல்ல முறையில்‌ நேரம்‌ செலவிடுதல்‌” என்ற 
கருத்துக்கு நான்‌ எதிரானவனல்ல என்பது நிச்சயம்‌, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ 
உரையாடலானது, அவர்கள்‌ அப்போதுதான்‌ இசைக்கச்சேரி ஒன்றைக்‌ 
கேட்டுவிட்டு வந்ததுபோல்‌ இருந்தது. ஒரு குறிப்பிட்ட இசை/பாட்டின்‌ 
“எண்‌” பற்றியும்‌ அதை நிகழ்த்தியவர்‌ பாடிய விசேஷித்த விதம்‌ பற்றியும்‌ 
அவர்கள்‌ பேசியதை நான்‌ கேட்டேன்‌. மேசையில்‌ இருந்த ஒவ்வொரு 
நபரும்‌ அந்தப்‌ பாடகரைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ அல்லது அவள்‌ மிகவும்‌ 
விரும்பிய நிகழ்ச்சி பற்றியும்‌ விரித்துரைத்தனா்‌. ஆராதனைக்கு உரியவரான 
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ஒருவரின்‌ மாபெரும்‌ தன்மை பற்றிய குறிப்புக்காக நான்‌ தொடர்ந்து 





கவனித்துப்‌ பார்த்தேன்‌. தேவனுக்குப்‌ பயபக்தியும்‌ மதிப்பும்‌ தரும்‌ சில 
குறிப்புகள்‌ கூறப்படுமென்று நான்‌ வீணாகத்‌ தேடினேன்‌. அவர்களின்‌ 
கவனமானது தேவனுடைய உன்னதத்தன்மையினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
நிகழ்ச்சியின்‌ அற்புதத்தன்மையினாலே பிடிக்கப்பட்டிருந்தது என்பது 
தெளிவாயிற்று. 

தவறாக வைக்கப்பட்ட இவ்விதமான வழிபாடு பற்றி லூக்கா 16:15ல்‌ 
இயேசு எடுத்துரைத்தார்‌: “நீங்கள்‌ மனுஷர்முன்பாக உங்களை நீதிமான்‌ 
களாகக்‌ காட்டுகிறீர்கள்‌, தேவனோ உங்கள்‌ இருதயங்களை அறிந்திருக்‌ 
கிறார்‌; மனுஷருக்குள்ளே மேன்மையாக எண்ணப்படுகிறது தேவனுக்கு 
முன்பாக அருவருப்பாயிருக்றெது. ” இவ்வசனப்பகுதி பற்றி, கிப்ஸ்‌ என்பவர்‌ 
விளக்கம்‌ தரும்போது, பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


இது ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரின்‌ இருதயத்தையும்‌ எவ்வளவாக 
ஆராய வேண்டும்‌! ஆராதனையின்‌ அழகிய பாடல்‌ ஒன்றை மிகவும்‌ 
இராகத்துடனும்‌, கேட்கக்கூடிய விதத்தில்‌ விளக்கியும்‌, நன்கு தேர்ந்து 
கொள்ளப்பட்ட மற்றும்‌ வேதவசனரீதியான மொழியிலும்‌, சபைகூடி 
வரும்‌ ஆராதனையில்‌ பாடியும்‌; அது தேவனுடைய காதுகளைச்‌ 
சென்றடைய, அல்லது தெய்வீக அங்கோரத்தை முன்னிழுக்கத்‌ 
தவறுதல்‌ என்பது கவலைக்குரிய வகையில்‌ [சாத்தியமானதாகவே] 
உள்ளது. '“ 


ஆராதனை என்பது தேவன்மீது கவனம்குவித்துள்ள இருதயத்தின்‌ 
ஆழத்தில்‌ இருந்து வரவேண்டும்‌. அந்த இருதயமே, அவரது பரிசுத்த 
நாமத்தை ஆராதித்து துதிப்பதில்‌ திருப்தியையும்‌ நிறைவையும்‌ 
கண்டடையும்‌ இருதயமாக இருக்கும்‌. 
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4 
துதீயின்‌ ஒரு சொல்‌ 


விளக்கங்கள்‌ 


நான்‌ ஒரு இளம்‌ பையனாக இருந்தபோது, ஞாயிற்றுக்ழெமையன்று 
சபை ஒன்றுகூடிவருதல்‌ என்பது வாரத்தின்‌ மாபெரும்‌ சமூக நிகழ்ச்சியாக 
இருந்தது. உறுப்பினர்களில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌ ஒவ்வொருநாளும்‌ 
காலைமுதல்‌ மாலைவரை தங்கள்‌ பண்ணைகளில்‌ வேலை செய்தனர்‌. 
அந்தக்‌ காலத்திலும்‌ அவ்விடத்திலும்‌ தனிப்பட்ட தொலைபேசிகள்‌ 
பொதுவாக இருந்ததில்லை, எனவே மக்கள்‌ ஆராதனைக்காகக்‌ கூடிவரும்‌ 
வாரந்திரக்‌ கூட்டங்களில்‌ சமூகச்‌ செய்திகளைப்‌ பெற்றுக்கொள்வதுண்டு. 
முற்றத்தில்‌ உள்ள பெரிய மரத்தின்கீழ்‌ ஆண்கள்‌ வழக்கமாக ஒன்றுகூடி 
பேசுவார்கள்‌. பெண்கள்‌ உள்பக்கம்‌ சென்று ஆராதனை தொடங்கும்‌ 
வரையிலும்‌ பேசுவார்கள்‌. ஆராதனைக்கென்று குறிக்கப்பட்ட நேரம்‌ 
நெருங்கும்போது, பாடல்களில்‌ வழிநடத்துபவர்‌ ஒரு பாடலை அறிவித்து 
கட்டிடத்தின்‌ உள்ளே இருப்பவர்களுடன்‌ சேர்ந்து பாடத்தொடங்குவார்‌. 





பின்பு வெளியே உள்ள ஆண்கள்‌ உள்ளே வந்து ஆராதனைக்‌ கூட்டத்திற்‌ 
காகத்‌ தங்கள்‌ இருக்கைகளில்‌ அமருவார்கள்‌. 

“பாடி அவர்களை உள்ளே அழைத்தல்‌” என்ற இந்த நடைமுறையும்‌, 
அத்துடன்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்ற விஷயமும்‌ ஆராதனை நேரத்தில்‌ 
பெரும்பகுதியை அடிக்கடி எடுத்துக்கொண்டது என்ற உண்மையும்‌ 
சேர்ந்து, பாடுதலும்‌ “தொடக்க ஜெபமும்‌” உண்மையான ஆராதனைக்கு 
தொடக்க நிகழ்ச்சிகள்‌ என்ற கருத்துணர்விற்கு வழிநடத்திற்று. இந்தக்‌ 
கருத்துணர்வானது அடிக்கடி பிரசங்கியார்களால்‌ நோக்கமற்ற வகையில்‌ 





பேணப்பட்டது. இராபர்ட்‌ வெபர்‌ என்பவர்‌ தான்‌ ஊழியம்‌ செய்த 
சபைக்குப்‌ பிரசங்கிக்க வந்த ஒரு பிரசங்கியாரைப்‌ பற்றிப்‌ பின்வருமாறு 
கூறினார்‌. அழைக்கப்பட்ட இந்தப்‌ பேச்சாளர்‌ அவரிடத்தில்‌ ஆராதனை 
தொடங்கும்‌ முன்பு வந்து, “தொடக்க நிகழ்ச்சிகளை விரைவாக 
முடியுங்கள்‌. இன்று நான்‌ ஏராளமானவற்றைக்‌ கூறவேண்டியுள்ளது” என்று 
கூறினார்‌. இது ஜெபமும்‌ பாடுதலும்‌ ஆராதனையை நமக்கு அறிமுகப்‌ 
படுத்துவகைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறிதே அதிகம்‌ செய்றெதான ஆராதனையின்‌ 
சிறு வெளிப்பாடுகள்‌ என்று சித்தரிக்கிறது. 

“தொடக்க நிகழ்ச்சிகள்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ இவ்விஷயங்களை 
நாம்‌ நீக்கிப்‌ போடக்கூடாது; மாறாக, நாம்‌ ஆராதனையில்‌ இவற்றின்‌ 
மதிப்பை வலியுறுத்தும்‌ வகையில்‌ இவற்றை ஒளியூட்ட வேண்டும்‌. 
பவுலும்‌ சீலாவும்‌, தங்கள்‌ கால்கள்‌ தொழுமரத்தில்‌ கட்டப்பட்ட நிலையில்‌ 
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பிலிப்பியச்‌ சிறைச்சாலையின்‌ உட்காவல்‌ அறையில்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
ஜெபித்து, அவரைக்‌ துதித்துப்‌ பாடல்களைப்‌ பாடியபோது அவர்கள்‌ 
வெறும்‌ தொடக்க நிகழ்ச்சிகளில்‌ மட்டுமே ஈடுபட்டு இருந்தனர்‌ என்று 
நான்‌ நினைக்கவில்லை (நடபடிகள்‌ 16:23-25). அவர்கள்‌ ஆராதித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌! நாம்‌ முந்திய பாடங்களில்‌ கண்டுள்ளதுபோல, மனிதர்கள்‌ 
தேவனை ஆராதிக்கும்போது, அவர்‌ தமது வல்லமையை வியப்புக்கு உரிய 
வழிகளில்‌ காட்சிப்படுத்துகிறார்‌. 


பாடலில்‌ ஆராதித்தல்‌ 

தேவனைத்‌ துதித்தும்‌ அவரை வழிபட்டும்‌ பாடல்‌ பாடுதல்‌ என்பது 
குறைந்தபட்சம்‌ யாத்திராகமம்‌ 15ம்‌ அதிகாரம்‌ வரையிலும்‌ பின்னோக்கிச்‌ 
செல்கிறது. மோசே எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து மக்கள்‌ 
விடுவிக்கப்பட்டதைக்‌ கொண்டாட அவர்களைப்‌ பாடலில்‌ வழிநடத்தி 
னார்‌. அந்தப்‌ பாடல்‌ முழுவதிலும்‌, தேவனுடைய மகத்துவம்‌, வல்லமை, 
மற்றும்‌ மேன்மை ஆகியவற்றிற்காக அவர்‌ துதித்து மேன்மைப்படுத்தப்‌ 
படுகிறார்‌. இசைக்கு ஏற்ப வசனங்களை அமைத்தல்‌ என்பது வார்த்தை 
களை நினைவில்‌ வைக்கக்கூடிய திறமையை உயர்த்துகிறது. இது 
அவ்வார்த்தைகள்‌ மக்களின்‌ வாழ்வில்‌ முக்கிய நிகழ்ச்சியை நினைவு 
கூருவதற்கானவைகளாக இருக்கும்போது விசேஷித்த வகையில்‌ 
முக்கியமானதாக உள்ளது. இந்தப்‌ பாடல்கள்‌ மனனம்‌ செய்யப்பட்டு 
குலைமுறை தலைமுறைகோறும்‌ கையளிக்கப்பட்டிருக்கும்‌. பின்வரும்‌ 
ஒவ்வொரு சந்ததியும்‌ அப்போது தேவனுடைய மேன்மைக்காக அவரைத்‌ 
துதிக்க முடியும்‌. 

தேவன்‌ கண்ணீரைக்‌ கொடையாகக்‌ கொடுத்ததை நினைவு 
கூருவதற்கு, எண்ணாகமம்‌ 21:17, 18ல்‌, ஒரு சுருக்கமான பாடல்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டுள்ளது. இவ்வேளையில்‌ தண்ணீர்‌ ஒரு பாறையில்‌ இருந்தல்ல, 
ஆனால்‌ ஒரு கிணற்றில்‌ இருந்து வந்தது. நியாயாதிபதிகள்‌ 5ம்‌ அதிகாரம்‌ 
முற்றிலும்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களைக்‌ கானானிய அரசரான யாபீன்‌ 
என்பவனிடம்‌ இருந்து விடுவித்தமைக்காக அவரை மேன்மைப்படுத்தும்‌ 
வகையில்‌, தெபொராள்‌ மற்றும்‌ பாரூக்‌ ஆகியோரால்‌ பாடப்பட்ட 
பாடலுக்கு ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டுள்ளது. தொடர்ந்து வந்த தலைமுறை 





களில்‌ இப்பாடல்கள்‌ எவ்வாறு பயன்படுத்தப்பட்டன என்று நாம்‌ 
அறிவதில்லை, ஆனால்‌ அவைகள்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ அவரை 
ஆராதிக்கும்‌ வழிமுறைகளில்‌ ஒன்றாகப்‌ பாடல்களை நீண்ட காலமாகப்‌ 
பயன்படுத்தி வந்துள்ளனர்‌ என்ற உண்மையை நிலைநாட்டுகின்றன. தாவீது 
அரசர்‌ பாடுதலுக்கு ஆராதனையில்‌ ஒரு புதிய மேன்மையான இடத்தைக்‌ 
கொடுத்தார்‌. சங்கங்கள்‌ பெரும்பாலும்‌, இசைக்கு அமையும்படி எழுதப்‌ 
பட்டன. அவற்றில்‌ சில தேவனுக்குக்‌ துதிகளைப்‌ பாடுதலைச்‌ சிறப்பாகக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன (சங்கதம்‌ 30:4; 95:1; 96:1, 4; 98:1; 147:7; 149:1). தாவீதின்‌ 
சங்கதங்கள்‌ ஜெபஆலய ஆராதனையிலும்‌ தேவாலய ஆராதனையிலும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டன. 

கிறிஸ்தவமும்கூட பாடும்‌ மதமாகவே உள்ளது. கர்த்தருடைய 
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பந்தியை ஏற்படுத்தியதைத்‌ தொடர்ந்து, இயேசுவும்‌ அவரது சீஷர்களும்‌ 
ஒரு ஸ்தோத்திரப்பாட்டைப்‌ பாடினர்‌ (மத்தேயு 26:30). கொரிந்து 
நகரிலிருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ கொடுத்த அறிவுரையானது, 
தொடக்ககால சபை தனது ஆராதனை கூடுகைகளில்‌ பாடுதலைப்‌ 
பயன்படுத்திற்று என்பதை வெளிப்படுத்துகிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 14:15; 
வசனம்‌ 26க்‌ காணவும்‌). பாடுதல்‌ என்பது ஆழமான பெருந்துக்கத்தில்‌ 
இருந்து முற்றிலும்‌ பரவசநிலை வரையிலான பலவகையிலான உணர்வு 
களை வெளிப்படுத்துவதற்கு, உண்மையில்‌ உலகின்‌ ஒவ்வொரு கலாச்‌ 
சாரத்திலும்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. தேவன்‌ மீதான அன்பு, நன்றியுணர்வு, 
சந்தோஷம்‌, அல்லது பாவத்திற்கு மனம்‌ வருந்துதல்‌ என்பதைக்கூட 
ஆராதனையில்‌ நாம்‌ செய்யும்‌ வேறு எந்தச்‌ செயலும்‌ இவ்வளவு சிறப்பாக 
வெளிப்படுத்துவதில்லை. துதித்தல்‌ என்பது பாடலில்‌ மிகச்சிறப்பாக 
வெளிப்படுத்தப்படுகிறது. பாடுதல்‌ என்பது ஆவியை உயர்த்தி சபை 
முழுவதற்கும்‌ பக்இவிருத்தியூட்டுகிறது. ஜேக்‌ ஹேஃபோர்டு என்பவர்‌, 
“ஆராதனை என்பது பாடல்‌ இன்றி சாத்தியமானதாகலாம்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ 
அழகு, கம்பீரம்‌, மகத்துவம்‌, அல்லது மேன்மை ஆகியவற்றிற்கு, அல்லது 
அதன்‌ மென்மைத்தன்மை மற்றும்‌ நெருங்கிய தன்மை ஆகியவற்றிற்கு 
அதை [பாடலைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறெதுவும்‌ அதிகம்‌ பங்களிப்பதில்லை” 
என்று கவனித்துள்ளார்‌.” 


பாடுதலினால்‌ மாத்திரம்‌ 

தொடக்ககால சபையானது, பழைய ஏற்பாட்டு எபிரெய 
ஆராதனையிலிருந்து, குறிப்பாக ஜெபஆலய ஆராதனையில்‌ இருந்து 
அதிகமானவற்றைத்‌ தரவழைத்திருந்தது என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. அவர்களின்‌ பாடல்களில்‌ பலவற்றிற்குச்‌ சங்கீதங்கள்‌ கருத்தளித்‌ 
துள்ளன.” இருப்பினும்‌, தூய்மையான பாடுதலின்‌ உதயம்‌ என்பது பழைய 
ஏற்பாட்டு ஆராதனைக்கும்‌ முதல்‌ நூற்றாண்டு சபையின்‌ ஆராதனைக்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள கவனத்தை ஈர்க்கும்‌ வேறுபாடாகும்‌. தேவாலய 





ஆராதனையில்‌ பாடுதல்‌ என்பது இசைக்கருவிகளுடன்‌ இணைந்ததாகவும்‌ 
கேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட லேவியர்களின்‌ குழுவினரால்‌ பாடப்பட்டதாகவும்‌ 
இருந்தது (1 நாளாகமம்‌ 15:16; 23:5; 25:6, 2). சங்கீதங்கள்‌, பல 
சந்தர்ப்பங்களில்‌, இசைக்கருவிகளைத்‌ துணைக்கு அழைத்தன (சங்கதம்‌ 
33:2; 43:4; 49:4; 71:22; 92:3; 98:5; 147:7; 149:3; 150:3-5). 

தேவன்‌ பழைய ஏற்பாட்டு ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகளின்‌ 
பயன்பாட்டை ஏற்றுக்கொண்டிருந்தபோதிலும்‌, அவற்றைத்‌ தொடக்க 
காலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ சபைகூடுகைகளில்‌ பயன்படுத்தவில்லை. 
இசைக்கருவிகளில்‌ இசைத்தல்‌ என்பது புதிய ஏற்பாட்டு ஆராதனையில்‌ 
இல்லை என்பது தெளிவாகத்‌ தெரிகிறது. பல நூற்றாண்டுகளாக, 
வரலாற்றாளர்கள்‌ தொடக்ககால சடையில்‌ இசைக்கருவிகள்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டிராதது ஏன்‌ என்பதற்குக்‌ குறிப்புகள்‌ எதையாவது தருகிற பழங்காலப்‌ 
பதிவேடுகளைக்‌ கண்டறிய அகழ்வாராய்ச்சி செய்துள்ளனர்‌. ஏன்‌ 
என்பதற்கு வரலாற்றாளர்கள்‌ இன்னமும்‌ சந்தேகம்‌ உடையவர்களாக 





51 


இருந்தபோதிலும்‌, இப்படிப்பட்ட இசைக்கருவிகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்‌ 
டிருக்கவில்லை என்பதில்‌ சந்தேகமே இல்லை. ஒளபரி ஜான்சன்‌ 
என்பவர்‌, “ஓவ்வொரு வகையிலுமான இசைக்கருவிகள்‌ யாவும்‌ 
சீஷர்களுக்குக்‌ கிடைத்திருந்தது, அவைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டதற்கு 
வரலாற்றுப்‌ பூர்வமான முன்மாதிரியும்‌ இருந்தது, இருப்பினும்‌ 
தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ எந்தவிதமான இசைக்கருவிகளையும்‌ 
கொண்டிராமலேயே தங்கள்‌ கர்த்தரைத்‌ துதித்துப்பாடினர்‌. மாற்ற 
மானது தெளிவானதாக மற்றும்‌ நாடகத்துவமானதாக இருந்தது” என்று 
குறிப்பிட்டார்‌.” 

பழைய ஏற்பாட்டு ஆராதனையில்‌ சிலவற்றிற்குத்‌ தேவன்‌ 
இசைவுறுதி அளித்தார்‌ என்ற உண்மையானது, புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ 
ஆராதனையில்‌ அவார்‌ அகுற்கு இசைவுறுதி அளித்துள்ளதற்குத்‌ தாக்கம்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று அவசியமில்லை. அவர்‌ 
குகனபலிகள்‌, தூபவர்க்கத்தை எரித்தல்‌, மற்றும்‌ கணக்கற்ற பலிகள்‌ 
ஆகியவற்றிற்கும்‌ இசைவுறுதி அளித்திருந்தார்‌; ஆனால்‌ இந்த நடைமுறை 
களைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆராதனையில்‌ தொடரவில்லை. இன்றைய 
நாட்களில்‌ உள்ள மதத்தலைவர்களில்‌ பெரும்பான்மையானவர்கள்‌, 











தொடக்ககால சபையின்‌ ஆராதனையை மீளக்கட்டி எழுப்புவதற்குக்‌ 
கட்டாயப்படுத்துகல்‌ எதையும்‌ உணருவதில்லை என்று கூறுதல்‌ சரியாக 
இருக்கும்‌ என்றே நான்‌ நினைக்கிறேன்‌. தொடக்ககால சபையார்‌ செய்தது 
என்ன என்பதைக்‌ கண்டறிந்து, அதை அப்படியே செய்தல்‌ நமக்கு 
விரும்பத்தக்கதாக இருக்கும்‌ என்பது உறுதி. ஆகையால்‌, “அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பொது சபைகூடுகைகளில்‌ செய்த விஷயங்களை ஏன்‌ அவ்வாறு செய்தனர்‌?” 
என்று கேட்பது ஏற்புடையதாக இருக்கிறது. அந்தத்‌ தொடக்ககால 
சபைகளை வழிநடத்தப்‌ புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்டிருந்ததில்லை; பழைய 
ஏற்பாடே அவர்களின்‌ வேதவசனமாக இருந்தது. இருந்தபோதிலும்‌, அவர்கள்‌ 
ஆராதனையில்‌ ஒரு புதிய யுகத்தை இயேசு தொடங்கி வைத்திருந்தார்‌ என்பதை 
உணர்ந்து அறிந்தனர்‌ (யோவான்‌ 4:23, 24) தேவன்‌ இனியும்‌ எருசலேமில்‌ 
உள்ள உலகப்பிரகாரமான கட்டிடமாகய தேவாலயத்தில்‌ வாசம்‌ 
பண்ணுவதில்லை என்று அவர்கள்‌ அறிந்தனர்‌ (1 கொரிந்தியார்‌ 6:19, 
20). தொடக்ககால கிறிஸ்தவ சபைக்கூடுகைகளில்‌, சில பழைய ஏற்பாட்டு 
மற்றும்‌ ஜெபஆலயப்‌ பாரம்பரியங்கள்‌ தழுவிக்‌ கொள்ளப்பட்டன, 
ஆயினும்‌ அவர்கள்‌ ஆராதனைக்குத்‌ தங்களுக்கான அறிவுறுத்துதல்களை 
அப்போஸ்கலர்களிடத்தில்‌ இருந்து பெற்றனர்‌ என்ற முடிவை நாம்‌ 
தவிர்க்க இயலாது. தேவனுடைய ஏவுதல்‌ பெற்ற இம்மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ 
செய்தியைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரிடத்தில்‌ இருந்து பெற்று அதை அற்புத 
அடையாளங்களினால்‌ நிரூபித்தனர்‌. 





முதல்‌-நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ விஷயங்களைத்‌ தேவனுடைய 
வழியில்‌ செய்யத்‌ தங்களையே ஓஒப்புக்கொடுத்திருந்தனர்‌ என்பது நாம்‌ 
அவர்களைப்‌ பற்றி அறியும்‌ ஒரு உண்மையாக உள்ளது (நடபடிகள்‌ 2:42; 
4:19, 20; 5:29). அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ செய்தவற்றை, தேவனிடத்தில்‌ இருந்து 
வந்ததான அப்போஸ்தலர்களின்‌ உபதேசத்தினிமித்தம்‌ செய்திருக்க 


52 


வேண்டும்‌ (மத்தேயு 16:17ஆ; 1 கொரிந்தியர்‌ 2:9-11). தொடக்ககால 
சபைக்கு அறிவுறுத்துதலைக்‌ கொடுத்துக்கொண்டிருந்த, ஆவியானவரின்‌- 
ஏவுதல்‌ பெற்ற அதே மனிதர்களால்‌ புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்டது. 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஆராதனையின்‌ உண்மையான நோக்கத்தை 
அறிந்திருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்களின்‌ அறிவுறுத்துதல்‌, தொடக்ககால 
சபைக்கு தேவனுக்குப்‌ பிரியமான ஆராதனைக்கான அறிவுறுத்துதலை 
அளித்திருந்தது. சபையானது ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகளைப்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பியிருந்தால்‌, அவர்‌ அந்த 
அறிவுறுத்துதலை அப்போஸ்தலர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருக்கலாம்‌-ஆனால்‌ 
அவர்‌ அவ்வாறு கொடுத்திருக்கவில்லை - என்று நாம்‌ முடிவு செய்தல்‌ 
பாதுகாப்பானதாகவே இருக்கும்‌. உண்மையில்‌ ஆராதனை என்பது என்ன 
என்றும்‌ தேவன்‌ ஆராதனையானது நிறைவேற்ற வேண்டும்‌ என்று விரும்பும்‌ 
விஷயம்‌ என்ன என்றும்‌ நாம்‌ புரிந்துகொண்டால்‌, அந்த செயல்முறையில்‌ 
இசைக்கருவிகள்‌ பங்களிப்பதில்லை என்பதை நாம்‌ புரிந்துகொள்கிறோம்‌. 
உண்மையில்‌, இசைக்கருவிகள்‌ நமது கவனக்குவிப்பைத்‌ தேவனிடம்‌ 
செலுத்துவதற்குப்‌ பதில்‌ இசை நிகழ்ச்சிமீது செலுத்தும்படி நம்மை 
விலக்குகின்றன. எவரெட்‌ ஃபெர்குசன்‌ என்பவரின்‌ பின்வரும்கூற்றை நான்‌ 
ஓப்புக்கொள்கிறேன்‌: 





இசைக்கருவிகளில்‌ இசைக்தலின்‌ காணிக்கையானது கிறிஸ்தவ 
ஆராதனையின்‌ ஆவிக்குரிய இயல்புக்குச்‌ சீர்பொருத்தமாக உள்ளதா 
என்பது பற்றி உண்மையான கேள்வி உள்ளது. இயந்திரத்தனமான 
செயல்‌ என்ற வகையில்‌, இசைக்கருவிகளில்‌ இசையை உண்டாக்குதல்‌ 
என்பது ஆவிக்குரிய ஆராதனையில்‌ இருந்து, அதாவது, மனிதனின்‌ 
ஆவிக்குரிய இயல்பின்மூலம்‌ வருவதில்‌ இருந்து வேறுபட்டுள்ளது. 
இங்கு கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ சிந்தனையை வழிநடத்தத்‌ தங்களின்‌ 
உள்ளுணர்வு சார்ந்த முன்னுரிமைகளை அனுமதிக்கக்‌ கூடாது, 
ஆனால்‌ ஆராதனையின்‌ இயல்பு பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ 
கூற்றுகளில்‌ இருந்து உதிக்கும்‌ தங்கள்‌ ஆராதனையின்‌ இறையியலை 
அனுமதிக்க வேண்டும்‌.” 


ஆராதனை நிறைந்த பாடுதல்‌ என்பது ஆவி மற்றும்‌ கருத்து என்ற 
இரண்டையும்‌ ஆட்கொள்ள வேண்டியதாக இருந்தது (1 கொரிந்தியர்‌ 
14:15). பின்வரும்‌ வசனப்பகுதிகள்‌ சபைகூடுகையின்‌ ஆராதனையைக்‌ 
குறிப்பாகச்‌ சந்தையில்‌ கொண்ட சந்தர்ப்பப்பொருள்களைத்‌ தெளிவாக 
உரைக்காவிட்டாலும்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பாடுதலின்‌ நோக்கம்‌ பற்றி இவ்வசனப்‌ 
பகுதிகள்‌ நமக்குக்‌ கூறுபவை, சபைகூடுகை உட்பட விரிவான சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. 


துன்மார்க்கத்திற்கு ஏதுவான மதுபான வெறிகொள்ளாமல்‌, 
ஆவியினால்‌ நிறைந்து; சங்கீதங்களினாலும்‌ கீர்த்தனைகளினாலும்‌ 
ஞானப்பாட்டுகளினாலும்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்திசொல்லிக்‌ 
கொண்டு, உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ கர்த்தரைப்‌ பாடிக்‌ கீர்த்தனம்பண்ணி 
(எபேசியர்‌ 5:18, 19). 
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கிறிஸ்துவின்‌ வசனம்‌ உங்களுக்குள்ளே சகல ஞானத்தோடும்‌ 
பரிபூரணமாக வாசமாயிருப்பதாக; சங்கதங்களினாலும்‌ சீர்த்தனைகளி 
னாலும்‌ ஞானப்பாட்டுகளினாலும்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ போதித்துப்‌ 
புத்திசொல்லிக்கொண்டு, உங்கள்‌ இருதயத்திலே கர்த்தரைப்‌ 
பக்தியுடன்‌ பாடி (கொலோசெயர்‌ 3:16). 


இவ்விரு வசனப்பகுதிகளுமே கிறிஸ்தவப்‌ பாடுதல்‌ என்பது தேவனை 
நோக்கிய இருதயத்தின்‌ விருப்பம்‌ என்று விளக்கப்படுத்துன்றன. பாடுதல்‌ 
என்பது நமக்குள்‌ இருக்கும்‌ ஆவியின்‌ வெளிப்பாடாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
பாடும்போது இசைக்கருவிகளை இசைத்தல்‌ என்பது, மாம்சத்திற்குப்‌ 
பிரியமானதாக இருப்பதால்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ நிறைவளிக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ அது ஆராதனையின்‌ நோக்கம்‌ அல்ல. ஒருவருக்கொருவர்‌ 
போதித்துப்‌ புத்தி சொல்லுதல்‌ என்பது பாடுதலின்‌ மற்ற நோக்கங்களாக 
எடுத்துரைக்கப்பட்டுள்ளன. இதை இசைக்கருவிகள்‌ செய்ய முடியாது. 

கடைசியாக, இவ்விரு வசனப்பகுதிகளும்‌ தேவனுடைய நோக்கங்‌ 
களை நிறைவேற்றுகிற மூன்று வகையான பாடல்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றன. “சங்கீதங்கள்‌” என்ற வார்த்தை பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 





சங்கீதங்கள்‌ பாடுதலைக்‌ குறிப்பிடுகிறது. “கீர்த்தனைகள்‌” என்பவை 
தேவனைத்‌ துதித்து அவரை ஆராதிக்கும்‌ அல்லது கர்த்தரைப்‌ பற்றிய 
பாடல்களாக உள்ளன.” “ஞானப்பாட்டுகள்‌” என்பது சபையிலுள்ள 
தனிப்பட்ட உறுப்பினர்களால்‌ இயற்றப்பட்டு ஆவிக்குரிய செய்தியைத்‌ 
தாங்கி நிற்கும்‌ “ஆவிக்குரிய பாடல்களுக்கான” பொதுச்சொற்றொடராக 
உள்ளது. ஹேஃபோர்டு என்பவரின்‌ கூற்றுப்படி, இவைகள்‌ தொடக்ககால 
சபையில்‌ தனிச்சிறப்புடையவைகளாக இருந்தன, ஏனென்றால்‌ இவைகள்‌ 
ஆவிக்குரிய மக்களால்‌ மாத்திரம்‌ இயற்றப்பட்டிருந்தன.” ஒவ்வொரு 
வகைப்‌ பாடலிலும்‌, பாடலின்‌ இராகம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ வார்த்தைகளே 
நோக்கத்தை நிறைவேற்றுகின்றன. பாடலின்‌ இராகமானது வார்த்தைகளை 
நினைவுகூருவதில்‌ நமக்கு உதவுகிறது, ஆனால்‌ தேவனுக்கும்‌ ஒருவர்‌ 
மற்றவருக்கும்‌ அளிக்கும்‌ செய்தியானது வார்த்தைகளினால்தான்‌ 
அறிவிக்கப்படுகிறது. இசைக்கருவிகளில்‌ இசைத்தல்‌ என்பது அந்த 
இராகத்தை அதிகம்‌ நினைவுகூரத்தக்கதாக்குவதில்லை, அல்லது அது 
வார்த்தைகளில்‌ அறிவிக்கப்படும்‌ செய்திக்குப்‌ பங்களிப்பதும்‌ இல்லை. 
ஓசியா இஸ்ரவேல்‌ மக்களைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ திரும்புமாறு அழைக்கையில்‌, 
அவர்‌, “வார்த்தைகளைக்கொண்டு கர்த்தரிடத்தில்‌ திரும்புங்கள்‌; ... நாங்கள்‌ 








எங்கள்‌ உதடுகளின்‌ காளைகளைச்‌ செலுத்துவோம்‌” என்று அவர்களிடத்தில்‌ 
வேண்டிக்கொண்டார்‌ (ஓசியா 14:2). தேவன்‌ நமது உதடுகளின்‌ கனியை 
விரும்புகிறார்‌! 

சபையாரின்‌ இசைப்பாடல்‌ [086118 music] என்பது புதிய ஏற்பாட்டு 
சபையின்‌ நடைமுறையாக இருந்தது என்று வரலாறு உறுதிப்படுத்துறெது. 
“A cappella” என்பது “இந்த வகையிலான” என்று அர்த்தப்படும்‌ ௨ மற்றும்‌ 
“சிற்றாலயம்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ யறறel/ப என்ற லத்தீன்‌ வார்த்தைகளில்‌ 
இருந்து தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது. இவ்விதமாக இச்சொற்றொடர்‌ 
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தொடக்கத்தில்‌, “சிற்றாலயத்தின்படி அல்லது சிற்றாலயத்தின்‌ வகையில்‌” 
என்று அர்த்தப்பட்டது. இவ்வார்த்தை இசைக்கருவிகளின்‌ துணை 
எதுவுமின்றிப்‌ பாடுதலுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட தென்பது, சிற்றாலயத்தின்‌ 
அல்லது சபையின்‌ இசை தொடக்கத்தில்‌ இசைக்கருவிகள்‌ எதுவும்‌ 
இல்லாதிருந்தது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 


சபைக்குழுமத்தின்‌ பாடுதலினால்‌ 

தொடக்ககால சபையார்‌ இசைக்கருவிகளின்‌ இசையைப்‌ பயன்படுத்‌ 
தாமல்‌ இருந்ததுடன்‌ நின்றுவிடவில்லை, ஆனால்‌ இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
லேவியத்துவப்‌ பாடகர்‌ குழுமுறையின்‌ பாரம்பரியத்தையும்‌ மேற்கொண்டு 
தொடராதிருந்தனர்‌. பாடுதலில்‌ சபையார்‌ யாவரும்‌ ஈடுபட்டனர்‌ 
என்பதே மேலே குறிப்பிடப்பட்ட வசனப்பகுதி ஒவ்வொன்றின்‌ மறை 
வான கருத்தாக உள்ளது. பாடுதல்‌ என்பது சபை முழுவதும்‌ சமநிலையில்‌ 
பங்கேற்கக்கூடிய ஆராதனையின்‌ வெளிப்பாடாக உள்ளது. சபையானது 
ஒரு நபரால்‌ ஜெபத்தில்‌ வழிநடத்தப்படுகிறது. ஒரு நபர்‌ பிரசங்கிக்கிறார்‌. 
நாம்‌ யாவரும்‌ ஒன்றிணைந்து சத்தமாக வாசிப்பதைப்‌ பின்பற்றலாம்‌ 
அல்லது நாமே வாசிக்கலாம்‌ என்றாலும்‌, பொதுவிதி என்ற வகையில்‌, ஒரு 
நபர்‌ வேதவசனங்களை வாசிக்கிறார்‌. “பாடலில்‌ யாவரும்‌ பங்கேற்றல்‌ 
என்பது அதை ஒரு தொடக்கநிலை அல்லது முக்கியத்துவமற்ற அனுபவ 
மாக்க சாய்ந்தாலும்‌, அதே ஒன்றிணைந்து செயல்படுதல்‌, பாடும்‌ சபைக்‌ 
குழுமத்தினருக்கு, ஆராதனையின்‌ வேறு எந்த தொடர்பு அனுபவத்‌ 
தினாலும்‌ கொண்டுவர முடியாத ஐக்கியத்தைச்‌ சாத்தியமாக்குகறது. ”” 
பாடுதல்‌ என்பது சபை முழுவதையும்‌ பக்திவிருத்தியூட்ட ஒன்றிணைக்கும்‌ 
கருத்துப்‌ பரிமாற்றத்திற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. 

சபையின்‌ இசையை “பாடல்‌ நிகழ்த்தும்‌ நிகழ்ச்சியாக்குதல்‌” என்ற 
பிரச்சனை பற்றி ஆன்டி 7. ரிட்ச்‌ என்பவர்‌ நியாயமான வகையில்‌ 
கவலை கொண்டார்‌.” தொழில்முறைப்‌ பாடகர்களால்‌ நிகழ்த்தப்படும்‌ 
இசைநிகழ்ச்சிகள்‌, கூடிவரும்‌ மக்கள்‌ கூட்டத்தின்‌ கேட்கும்‌ சந்தோஷத்தை 
நோக்கங்‌ கொண்டவையாக இருக்கையில்‌, ஆராதனைக்கென்று தேவன்‌ 
வடிவமைத்த விஷயத்திற்கு நேர்மாறானவைகளாக உள்ளன. ஆராதனையில்‌ 
மக்களிடமாகவோ அல்லது அவர்களின்‌ நிகழ்ச்சிகளினிடமாகவோ 
கவனத்தை ஈர்க்கும்‌ எந்த ஒரு செயலும்‌ ஆராதனையின்‌ பாக்கியத்தைத்‌ 
தவறாகப்‌ பயன்படுத்துபவைகளாக உள்ளன. ஆராதனை முழுவதும்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ கவனத்தை ஈர்ப்பதாகவும்‌ அவரை நோக்கியே எல்லாச்‌ 
சிந்தைகளையும்‌ இருதயங்களையும்‌ இயக்குவதாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
ஆராதனை என்பது மக்களுக்கானது. சபையின்‌ ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌ 
ஆராதனை செயல்முறையில்‌ துடிப்புடன்‌ ஈடுபட வேண்டும்‌. 


ஜெபத்தின்மூலம்‌ ஆராதித்தல்‌ 
ஜெபமானது ஆராதனைக்கு முந்திய தொடக்கச்‌ செயலென்று 
ஒருக்காலும்‌ நினைக்கப்படக்கூடாது. ஜெபம்‌ என்பது தனிப்பட்டதாக 
இருப்பினும்‌ அல்லது பொது சபைக்கூடுகையில்‌ செய்யப்பட்டாலும்‌, 
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அது தேவனுடன்‌ செய்தித்தொடர்பு கொள்வதற்கான மிக அந்நியோன்ய 
சாலைகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. தொடக்ககால சபையானது ஜெபிக்கும்‌ 
சபையாக இருந்தது. புதிய ஏற்பாடு, தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ பல 
ஜெபங்களையும்‌, ஜெபம்‌ பற்றிய அறிவுறுத்தல்களையும்‌ கொண்டுள்ளது. 
ஜெபம்‌ என்பது தேவன்‌ தமது மக்களுக்கு அளித்துள்ள - வேறு எவருக்கும்‌ 
அளித்திராத - வல்லமைமிகுந்த கருவியாக உள்ளது. “நீதிமான்‌ செய்யும்‌ 
ஊக்கமான வேண்டுதல்‌ மிகவும்‌ பெலனுள்ளகதாயிருக்றெது” (யாக்கோபு 
5:16ஆ.. 

“தேவனுடன்‌ பேசுதல்‌” என்பது ஜெபத்திற்கான மிக எளிய விளக்க 
மாகும்‌ - ஆனால்‌ அது தேவனுடனான குறிப்பிட்ட வகையிலான 
பேச்சாக உள்ளது. ஜெபித்தல்‌ என்பது வழக்கமான ஒருவரின்‌ உரை 
என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானதாக உள்ளது. ஜெபித்தல்‌ என்பது 





ஒருவரே சாதாரணமாக உரையாடுவதற்கும்‌ அதிகமானதாக உள்ளது. 
ஜெபம்‌ என்பது முழுக்கருத்தில்‌, தேவனுடன்‌ உரையாடுதலாக உள்ளது. 
KJV வேதாகமத்தில்‌, ஆதியாகமம்‌ 18ல்‌ தேவனுடன்‌ ஆபிரகாம்‌ பேசியது 
“ண௦௱mயning” என்று அழைக்கப்பட்டுள்ளது (ஆதியாகமம்‌ 18:33). 
அதேபோன்று சீனாய்‌ மலையில்‌ தேவனுடன்‌ மோசே பேசியதும்‌ “௦ஙபா- 
றத” என்று குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது (யாத்திராகமம்‌ 31:18). இயேசு தமது 
பிதாவுடன்‌ ஜெபத்தில்‌ பேசுவதற்கு தனிப்பட்ட மலையின்மீது தனியே 
செல்வதை வழக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தார்‌, சிலவேளைகளில்‌ அவர்‌ இரவு 
முழுவதும்‌ இவ்வாறு உரையாடினார்‌ (மத்தேயு 14:23; மாற்கு 6:46; லூக்கா 
6:12). 

ஜெபம்‌ என்பது நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ சில விஷயங்களைக்‌ கேட்கும்‌ 
வழியாக மாத்திரமே உள்ளது என்று மக்கள்‌ அடிக்கடி நினைக்கின்றனர்‌. 
விஷயம்‌ அதுவாக உள்ளது, ஆனாலும்‌ அது இன்னும்‌ அதிகமானதாகவும்‌ 
உள்ளது. இயேசு ஜெபித்ததை உற்று நோக்கிய அவரது சீஷர்களில்‌ ஒருவர்‌, 





அவரிடத்தில்‌, “ஆண்டவரே, யோவான்‌ தன்‌ சீஷருக்கு ஜெபம்பண்ணப்‌ 
போதித்துபோல, நீரும்‌ எங்களுக்குப்‌ போதிக்கவேண்டும்‌”” என்று 
கூறினார்‌ லூக்கா 11:1ஆ). அதற்குப்‌ பதிலுரையாக, இயேசு அவர்களின்‌ 
சொந்த ஜெபங்களை வடிவமைப்பதில்‌ பின்பற்றக்கூடிய மாதிரி ஒன்றை 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. (மத்தேயு 6:9-13ஐயும்‌ காணவும்‌.) அவரது 
மாதிரியானது தேவனுடைய நாமத்திற்குத்‌ துதியையும்‌ கனத்தையும்‌ 
ஏறெடுத்தலுடன்‌ தொடங்கிற்று. “உம்முடைய நாமம்‌ பரிசுத்தப்படுவதாக” 
என்பது தேவனுக்கு பயபக்இயையும்‌, மதிப்பையும்‌ வலியுறுத்துகிறது. 
ஹோமர்‌ ஹெய்லி என்பவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 





தேவனுடைய நாமம்‌ என்பது அவருக்குள்ள யாவற்றையும்‌ - அவரது 
இருப்பு, தேவத்துவம்‌, வல்லமை, மகத்துவம்‌, மற்றும்‌ மகிமை 
முதலியவற்றை - குறித்து நிற்கிறது. தேவனுடைய நாமத்தை 
மிகக்கண்டிப்பான பயபக்தியுடன்‌ பற்றிக்கொண்டு இவ்வாறு 
அழைக்கிற எவரொருவரும்‌, அவர்‌ தமது பண்புகளில்‌ தனித்தன்மையும்‌ 
மேன்மையும்‌ உடையவராக இருக்கிறார்‌ என்று உணர்ந்தறிந்து 


26 


ஒப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌. 


இந்த மாதிரியைப்‌ பின்பற்றிய பல மாபெரும்‌ ஜெபங்கள்‌ வேத 
வசனங்களில்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ளன. நெகேமியா தேவனை “உம்மில்‌ 
அன்புகூர்ந்து, உம்முடைய கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்ளுகிறவர்‌ 
களுக்கு, உடன்படிக்கையையும்‌ கிருபையையும்‌ காக்கிற மகத்துவமும்‌ 
பயங்கரமுமான தேவனே” என்று அழைத்தார்‌ (நெகேமியா 1:5). 
எஸ்றாவின்‌ மாபெரும்‌ ஜெபமானது (எஸ்றா 9:6-15) தேவனுடைய 
கிருபையையும்‌ (வசனம்‌ 8), உண்மைத்தன்மையையும்‌ (வசனங்கள்‌ 
9, 13), நீதியையும்‌ (வசனம்‌ 15) ஓப்புக்கொண்டது. எஸ்றா மற்றும்‌ 
நெகேமியா ஆகியோரின்‌ இவ்விரு ஜெபங்களும்‌ மற்றவர்களுக்காக 
அறிக்கையிடுதலையும்‌ வேண்டுகோள்‌ விண்ணப்பங்களையும்‌ 
கொண்டிருந்தன. நெகேமியா தமக்காக ஒரே ஒரு விஷயத்தை மாத்‌ 
திரம்‌ கேட்டார்‌: அதாவது, அவர்‌ அரசரை அணுகுகையில்‌, அவர்மீது 
அரசர்‌ பரிவிரக்கமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை மாத்திரம்‌ கேட்டார்‌ 
(நெகேமியா 1:11). 

எபேசியர்‌ 3:14-21ல்‌ பவுலின்‌ ஜெபம்‌, தேவனுடைய வல்லமையையும்‌ 
பராக்கிரமத்தையும்‌ ஒப்புக்கொண்டது (வசனங்கள்‌ 20, 21). எபேசு 
நகரில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய பலத்தையும்‌, அன்பையும்‌, 
புரிந்தகொள்ளுதலையும்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
தேவனால்‌ நிரப்பப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்ற வேண்டுகோளையும்‌ இந்த 
அப்போஸ்தலர்‌ ஏற்படுத்தினார்‌. ஜெபம்‌ என்பது சிலவற்றைக்‌ கேட்பது 
என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானதாக உள்ளது. ஜிம்மி ஜிவிடென்‌ 
என்பவர்‌ ஜெபம்‌ என்பது “தேவனைத்‌ துதித்தல்‌, வேண்டுகோள்‌ விடுத்தல்‌, 
மற்றும்‌ மனம்‌ வருந்துதல்‌ ஆகியவற்றிற்கான நமது விருப்பத்தில்‌ இருந்து 
உதிக்கிற ஆராதனையின்‌ நடவடிக்கையாகும்‌” என்று விவரித்தார்‌"! மேலும்‌, 
அவர்‌ பின்வருமாறு விளக்கப்படுத்தினார்‌, 


தேவனைத்‌ துதித்தல்‌ மற்றும்‌ நமக்காகவும்‌ பிறருக்காகவும்‌ வேண்டு 
கோள்களை ஏற்படுத்துதல்‌ என்பவற்றின்மீதே கவனக்குவிப்பு 
உள்ளது. நமது தலையில்‌ உள்ள முடிகளின்‌ எண்ணிக்கையைக்கூடக்‌ 
கணக்கிடுறெவரும்‌ - விழுறெ சிட்டுக்குருவிகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
கூட உணர்ந்தறிறெவருமான தேவன்‌ - நமது ஜெபங்களைக்‌ கேட்டு 
அவற்றிற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கிறார்‌ என்று அறிந்து, நாம்‌ அவருக்கு 
முன்பாகப்‌ பயபக்தியுடன்‌ நிற்கிறோம்‌.” 





தேவனுடைய வல்லமையை ஒப்புக்கொள்ளுதல்‌ என்பது நாம்‌ 
அவரிடம்‌ கேட்கிற ஆசீர்வாதங்களில்‌ சிலவாக உள்ளன, ஏனென்றால்‌ அந்த 





ஆசீர்வாதங்கள்‌ அவரது வல்லமையின்றி வர இயலாதவைகளாக உள்ளன. 
யோசுவாவின்‌ புத்தகத்தில்‌ ஜெபத்தைப்‌ பற்றி மனதை அசைக்கக்கூடிய 
கூற்று ஒன்றுள்ளது. யோசுவா தேவனிடத்தில்‌ இஸ்ரவேலின்‌ இராணுவம்‌ 
குங்களது விரோதிகளை முற்றிலும்‌ தோல்வி அடையச்செய்யப்‌ போதுமான 
பகல்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ கொடுப்பதற்காக, வானத்தில்‌ சூரியனின்‌ இயக்கத்தை 
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நிறுத்திவைக்கும்படி கேட்டுக்கொண்டார்‌. தேவன்‌ யோசுவாவின்‌ வேண்டு 
கோள்களைக்‌ கேட்டு அதற்குப்‌ பதில்‌ அளித்தார்‌. வசனமானது, “இப்படிக்‌ 
கார்த்தர்‌ ஒரு மனிதனுடைய சொல்கேட்ட அந்நாளையொத்தநாள்‌ அதற்கு 
முன்னுமில்லை அதற்குப்‌ பின்னுமில்லை; கர்த்தர்‌ இஸ்ரவேலுக்காக 
யுத்தம்பண்ணினார்‌” என்று கூறுகிறது (யோசுவா 10:14). 

ஜெபமானது நீதியுள்ளவர்களுக்கு மாத்திரம்‌ கிடைக்கக்கூடிய 
வல்லமையைக்‌ தூண்டுகிறது. ஜெபம்‌ என்பது ஆராதனையாக உள்ளது; 
சர்வவல்லவரிடம்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுத்தல்‌ என்ற செயலே அவரது ராஜாீக 
வல்லமையை ஓப்புக்கொள்ளுதலாக உள்ளது. “நாம்‌ எதையாகிலும்‌ 
அவருடைய சித்தத்தின்படி கேட்டால்‌, அவர்‌ நமக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறா 





ரென்பதே அவரைப்பற்றி நாம்‌ கொண்டிருக்கிற தைரியம்‌” (1 யோவான்‌ 
5:14). 

ஓவ்வொரு விஷயத்தைப்‌ பற்றியும்‌ ஜெபிக்கும்படி நாம்‌ அறிவுறுத்தப்‌ 
பட்டிருக்கிறோம்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:6). ஜெபம்‌ என்பது நன்றி செலுத்துதல்‌ 
அல்லது தேவையில்‌ உள்ள ஒருவருக்காகப்‌ பரிந்து வேண்டுதல்‌ என்பதன்‌ 
வெளிப்பாடாக இருக்கக்கூடும்‌ (1 தீமோத்தேயு 2:1, 2). ஜெபம்‌ என்பது 
மன்னிப்புக்கானதாக அல்லது உடல்ரீதியாகவோ, அவிக்குரிய வகையிலோ, 
வியாதிப்பட்டுள்ள சிலருக்கானதாக இருக்கக்கூடும்‌ (யாக்கோபு 5:13, 14, 
16; 1 யோவான்‌ 5:16. நமது ஏக்கங்களை வெளிப்படுத்த வார்த்தைகளைக்‌ 
கண்டறிய இயலாத அளவுக்கு அவை மிகவும்‌ ஆழமானவையாக 
இருக்கிறபோது, நமது விருப்பங்களை தேவனிடத்தில்‌ எடுத்துரைக்கப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நமக்கு உதவுகிறார்‌. 





அந்தப்படியே ஆவியானவரும்‌ நமது பலவீனங்களில்‌ நமக்கு 
உதவிசெய்கிறார்‌. நாம்‌ ஏற்றபடி வேண்டுக்கொள்ள வேண்டியதின்ன 
தென்று அறியாமலிருக்கிறபடியால்‌, ஆவியானவர்தாமே வாக்குக்‌ 
கடங்காத பெருமூச்சுகளோடு நமக்காக வேண்டுதல்செய்கிறார்‌. 
ஆவியானவர்‌ தேவனுடைய சித்தத்தின்படியே பரிசுத்தவான்‌ 
களுக்காக வேண்டுதல்‌ செய்கிறபடியால்‌, இருதயங்களை ஆராய்ந்து 
பார்க்கிறவர்‌ ஆவியின்‌ சிந்தை இன்னதென்று அறிவார்‌ (ரோமர்‌ 8:26, 
27). 


முடிவுரை 

தேவன்‌ தமது மகத்துவமான பிரசன்னத்திற்குள்‌ நம்மை வரச்செய்‌ 
வதற்கு, ஜெபம்‌ மற்றும்‌ துதி ஆகியவற்றின்‌ சாலைகளை நமக்குத்‌ தரும்‌ 
அளவுக்கு நமது ஆராதனையை விரும்புறொர்‌. அவரது பிரசன்னத்திற்குள்‌ 
அனுமதிக்கப்பட்ட வர்களாக இருத்தல்‌ என்ற நினைவே ஒரு தாழ்மையான 
நினைவாக உள்ளது. நாம்‌ அதில்‌ அனுமதிக்கப்பட்டு மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
ஆராதனையில்‌ அவரது சிங்காசனத்தை அணுகுவதற்கு அழைக்கப்பட்டும்‌ 
இருக்கிறோம்‌. பாடுதல்‌ மற்றும்‌ ஜெபம்‌ என்பவை துதியையும்‌ நன்றி 
செலுத்துதலையும்‌, நாம்‌ வெளிப்படுத்த தேவன்‌ நமக்காக வடிவமைத்துள்ள 
இரு வழிகளாக உள்ளன. பாடல்கள்‌ ஜெபம்‌ நிறைந்தவைகளாகவும்‌ 
இருக்கலாம்‌. நமது பாடல்‌ புத்தகங்களில்‌ உள்ள பல பாடல்கள்‌ ஜெபப்‌ 
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பாடல்களாக உள்ளன. பாடுதலோ அல்லது ஜெபித்தலோ ஆராதனையின்‌ 
தொடக்க நிகழ்ச்சிகளாக மாத்திரம்‌ இருப்பதில்லை; மாறாக, இவ்விரு 
செயல்களுமே, தேவன்‌ இவற்றை வடிவமைத்த வகையில்‌ ஆராதனை 
யாகவே உள்ளன. ஜேம்ஸ்‌ 1. கில்ஸ்‌ என்பவர்‌ ஜெபம்‌ ஆராதனையின்‌ 
இதயத்துடிப்பாக உள்ளது என்று கருத்துத்‌ தெரிவித்தார்‌. 
ஆராதனையின்‌ இவ்வடிவங்கள்‌, பொது சபைக்கூடுகைகளில்‌ 





ஜெபங்கள்‌ மற்றும்‌ பாடல்கள்‌ என்பதோடு மட்டுப்படுத்தப்படக்‌ கூடாது. 
நாம்‌ “இடைவிடாமல்‌ ஜெபம்பண்ணும்படி” போதிக்கப்பட்டுள்ளோம்‌ 
(1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 5:17). அதேபோன்று, நாம்‌ நமது இருதயங்களிலும்‌ 
நமது உதடுகளிலும்‌ ஆவிக்குரிய பாடல்களைக்‌ கொண்டவர்களாக 
வாழ்க்கையினூடே கடந்து செல்ல வேண்டும்‌. அவைகள்‌ நமக்கு 
தேவனிடத்தில்‌ நெருங்கியிருக்கவும்‌, பாதுகாப்பான அளவுள்ள தூரத்தில்‌ 
சாத்தானை வைக்கவும்‌ உதவும்‌. “நீங்கள்‌ சோதனைக்குட்படாதபடிக்கு 
விழித்திருந்து ஜெபம்பண்ணுங்கள்‌; ஆவி உற்சாகமுள்ளதுதான்‌, மாம்சமோ 
பலவீனமுள்ளது” (மத்தேயு 26:41). 
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ன்‌ 


என்னை நினைவக, ரும்பாட”” 


கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌, மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவை 
சுவிசேஷச்‌ செய்தியின்‌ மையக்கருத்தை வடிவமைக்கின்றன என்றால்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:3, 4), கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ நமது 
ஆராதனையில்‌ மையமான இடத்தைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. 
கர்த்தருடைய பந்தியில்தான்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவரும்‌ 
தேவனுடனும்‌ சிலுவையின்‌ வெற்றியில்‌ பங்கேற்கும்படி மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ அழைக்கப்படுகின்றனர்‌. கிறிஸ்தவ ஆராதனையில்‌ கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தின்‌ மைய இடமானது பழைய ஏற்பாட்டு நடை 
முறைகளில்‌ அதன்‌ ஆழமான வேர்களினால்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கப்படுகிறது. 

இயேசு தாம்‌ பிரிந்து செல்லுதலுக்கு மூன்று ஆண்டுகள்‌ காலமாகத்‌ 
தமது சீஷர்களை ஆயத்தப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ பிரதான 
ஆசாரியர்கள்‌ மற்றும்‌ வேதபாரகர்கள்‌ கைகளில்‌ ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டு, 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டு, மூன்றாம்‌ நாளில்‌ மீண்டும்‌ உயிர்த்தெழ 
இருப்பதாக அவர்களிடம்‌ குறைந்தது மூன்று முறைகள்‌ கூறியிருந்தார்‌ 
(மத்தேயு 16:21; 17:22, 23; 20:18, 19). கடைசியாக அவர்களுடன்‌ 
அவர்‌ உணவு உண்பார்‌. அந்த நிகழ்ச்சியானது எபிரெயர்கள்‌ தங்கள்‌ 
முற்பிதாக்கள்‌, எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து விடுவிக்கப்பட்ட 
நாளில்‌ இருந்து கடைப்பிடித்த, வருடாந்தர பஸ்கா பண்டிகையாக 
இருந்தது. அவர்கள்‌ (எபிரெயர்கள்‌) விடுவிக்கப்படுவதற்கு முந்திய இரவில்‌, 
ஒரு ஆட்டுக்குட்டியைக்‌ கொன்று அதன்‌ இரத்தத்தை அவர்களின்‌ கதவு 
நிலைகளில்‌ தடவ வேண்டும்‌ என்று அவர்களிடத்தில்‌ தேவன்‌ கூறியிருந்தார்‌. 
இது விடுவிக்கப்படுதலின்‌ இரத்தமாக இருந்தது. எகிப்தில்‌ பிறந்த தலைச்சன்‌ 
பிள்ளைகளின்‌ உயிரை எடுக்கும்படிக்கு - இது பார்வோன்‌ மற்றும்‌ 











அவனது மக்கள்மீது உண்டான கடைசி வாதையாக இருந்தது - தேவன்‌ 
நாட்டினூடே கடந்து செல்லுகையில்‌ தங்கள்‌ வீடுகளின்‌ கதவு நிலைகளில்‌ 
இரத்தத்தைத்‌ தடவியிருந்தவர்கள்‌ பிழைத்திருக்கும்படி விடப்பட்டனர்‌. 
அதன்பின்பு அவர்கள்‌ எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து தாங்கள்‌ 
விடுவிக்கப்பட்டதை நினைவுகூரும்படி ஒவ்வொருஆண்டும்‌, அவர்கள்‌ 
பஸ்கா பண்டிகையைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ 
கட்டளையிட்டு இருந்தார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 12:1-13:10). 

பஸ்கா பண்டிகை விருந்தின்‌ உணவுப்‌ பட்டியலில்‌, முழுவதுமாகப்‌ 
பொறித்து உண்ணப்பட வேண்டிய பலிசெலுத்தப்பட்ட ஆட்டுக்குட்டி, 
புளிப்பில்லாத அப்பம்‌, கசப்பான கீரைகள்‌, மற்றும்‌ திராட்ச ரசம்‌ 
ஆகியவை அடங்கியிருந்தன. புளிப்பில்லாத அப்பம்‌ என்பது அவர்கள்‌ 
குங்கள்‌ அப்பங்களுக்கு மாவைப்‌ புளிக்கச்‌ செய்ய நேரம்‌ இல்லாமல்‌, 
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எகிப்தில்‌ இருந்து அவசரமாகப்‌ புறப்பட வேண்டியிருந்ததை அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுவதாக இருந்தது. கசப்பான கீரைகள்‌ அவர்களின்‌ அடிமைத்‌ 
தனத்தின்‌ கசப்புத்‌ தன்மையை அவர்களுக்கு ஞாபகப்படுத்தின. இந்த 
நினைவுகூரும்‌ விருந்தில்‌ இயேசு தமது சீஷர்களுடன்‌ பங்கேற்கையில்‌, 
அவர்‌ பஸ்கா பண்டிகையின்‌ இரு பொருட்களை எடுத்து அவற்றிற்குப்‌ 
புதிய அர்த்தத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌, அது சற்றுப்பிந்திய நேரம்‌ வரையில்‌ 
சீஷர்களால்‌ புரிந்துகொள்ளப்படாத அர்த்தமாக இருந்தது. 


அவர்கள்‌ போஜனம்பண்ணுகையில்‌, இயேசு அப்பத்தை எடுத்து, 
ஆசீர்வதித்து, அதைப்‌ பிட்டு, சீஷா்களுக்குக்‌ கொடுத்து: “நீங்கள்‌ 
வாங்கிப்‌ புசியுங்கள்‌, இது என்னுடைய சரீரமாயிருக்கிறது என்றார்‌.” 
பின்பு, அவர்‌ பாத்திரத்தையும்‌ எடுத்து, ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணி, 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து: “நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ இதிலே பானம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌; இது பாவமன்னிப்புண்டாகும்படி அநேகருக்காகச்‌ 
சிந்தப்படுகிற புது உடன்படிக்கைக்குரிய என்னுடைய இரத்தமா 
யிருக்கிறது என்றார்‌” (மத்தேயு 26:26-28). 


இயேசு மேசியாத்துவ விடுதலையின்‌ பலி ஆட்டுக்குட்டியானார்‌. 
அவர்‌ நம்மைப்‌ பாவம்‌ மற்றும்‌ மரணம்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிமைத்தளையில்‌ 
இருந்து விடுவிப்பதற்காகத்‌ தமது சொந்த உடலையும்‌ இரத்தத்தையும்‌ 
கொடுத்தார்‌. அவர்‌ தோந்துகொண்ட எளிய பொருட்கள்‌ அவரது பலியைத்‌ 
கக்க வகையில்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துகன்றன. யூதர்கள்‌ எகிப்திய அடிமைத்‌ 
தளையிலிருந்து தங்கள்‌ முற்பிதாக்கள்‌ விடுவிக்கப்பட்டதை நினைவுகூருவ 





தற்குப்‌ பஸ்காவைத்‌ தொடர்ந்து கடைப்பிடித்தனர்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
பாவத்திலிருந்து தாங்கள்‌ விடுவிக்கப்பட்டதை நினைவுகூருவதற்குக்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியைச்‌ சுற்றிலும்‌ தொடர்ந்து கூடிவருகின்றனர்‌. 


ஒரு அரசருக்கான விருந்து 

இயேசுவின்‌ மரணம்‌, அவரது சீஷர்கள்‌ ஒன்றுகூடி விருந்துண்ணு 
தலுக்கு முடிவாக இராமல்‌, அவரது - அந்த அரசரது - விருந்து மேஜையில்‌ 
அவர்கள்‌ விருந்துண்ணுதலின்‌ தொடக்கமாக இருந்தது. அவர்‌ அடுத்ததாகக்‌ 
கூறியதைப்‌ புரிந்துகொள்ள அவர்கள்‌ சிரமப்பட்டிருக்கலாம்‌: “இதுமுதல்‌ 
இந்தத்‌ திராட்சப்பழரசத்தை நவமானதாய்‌ உங்களோடேகூட என்‌ 
பிதாவின்‌ ராஜ்யத்திலே நான்‌ பானம்பண்ணும்‌ நாள்வரைக்கும்‌ இதைப்‌ 
பானம்‌ பண்ணுவதில்லையென்று உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” (மத்தேயு 
26:29), அல்லது, லூக்கா கூறியபடி, “தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ வருமளவும்‌” 
லூக்கா 22:18அ). அவர்களுடன்‌ அவர்‌ மீண்டும்‌ பஸ்காவை ஒருக்காலும்‌ 





புசிக்க மாட்டார்‌. இருப்பினும்‌, அவர்‌ ராஜ்யம்‌ வந்தபோது அவர்களுடன்‌ 
ஒரு புதிய விருந்தில்‌ உண்டு பானம்‌ பண்ணுவார்‌. அவர்களின்‌ வாழ்நாள்‌ 
காலத்திலேயே ராஜ்யம்‌ வரும்‌ என்று அவர்களுக்கு அவர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்திருந்தார்‌ (மாற்கு 9:1). அவர்‌ தமது சபை என்றும்‌ அழைத்திருந்த 
ராஜ்யத்தின்‌ கதவுகளைத்‌ திறக்கும்‌ சிலாக்கியத்தைப்‌ பேதுருவுக்கு 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (மத்தேயு 16:18, 19). இயேசுவின்‌ 
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உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு வந்த முதல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
ராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோல்களைப்‌ பேதுரு பயன்படுத்தினார்‌. அவர்‌ முதல்‌ 
சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தைப்‌ பிரசங்கித்தார்‌, அது கிறிஸ்தவத்தில்‌ முதன்‌ 
முதலாக மனமாற்றம்‌ பெற்றவர்களை விளைவித்தது (நடபடிகள்‌ 2:14-40). 
மனமாறிய இவர்கள்‌ யாவரும்‌ பாவமன்னிப்புக்காக இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தினாலே முழுக்காட்டப்பட்டு (நடபடிகள்‌ 2:38) சபைக்குள்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளப்பட்டனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:47). சபை என்பது பூமியில்‌ 
தேவனுடைய ராஜ்யமாக உள்ளது. இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ இருவர்‌ அல்லது 
மூவர்‌ எங்கெல்லாம்‌ கூடியுள்ளனரோ, அங்கெல்லாம்‌ அவர்களுடன்‌ தாம்‌ 
இருப்பதாகவும்‌ இயேசு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (மத்தேயு 18:20). 
இயேசு, “நவமானதாய்‌ உங்களோடேகூட என்‌ பிதாவின்‌ ராஜ்யத்திலே, 











நான்‌ பானம்பண்ணும்‌ நாள்வரைக்கும்‌” என்று கூறிய போது, அவர்‌ தமது 
உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்க அவர்கள்‌ 
கூடிவருகையில்‌ அவர்கள்‌ மத்தியில்‌ தாம்‌ இருப்பதாக வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்திருந்தார்‌. அவர்களே அவரது ராஜ்யமாகிய, பிதாவின்‌ ராஜ்யத்தில்‌ 
இருப்பார்கள்‌. 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது மேசியாத்துவ அரசருக்கும்‌ 
குடிமக்களுக்கும்‌ பொருத்தமான விருந்தாக உள்ளது. இந்த விருந்து 
அவர்களை ஒருவர்‌ மற்றவருடனும்‌ அரசருடனும்‌ ஒன்றாகப்‌ பிணைப்பதாக 
உள்ளது. கர்த்தருடைய மேஜையைச்‌ சுற்றிலும்‌ அமர்ந்து உண்ணும்‌ இந்த 
விருந்து, “கிறிஸ்துவினுடைய இரத்தத்தின்‌ ஐக்கியமாக” மற்றும்‌ “இறிஸ்துவி 
னுடைய சரீரத்தின்‌ ஐக்கியமாக” உள்ளது (1 கொரிந்தியர்‌ 10:16). நாம்‌, 
“அந்த ஓரே அப்பத்தில்‌ நாமெல்லாரும்‌ பங்குபெறுகிறபடியால்‌, அநேகரான 
நாம்‌ ஒரே அப்பமும்‌ ஓரே சரீரமுமாயிருக்கிறோம்‌” என்று வாசிக்கிறோம்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 10:17). அரசரின்‌ பலியான இரத்தத்தினால்‌ மீட்கப்பட்ட 
வர்கள்‌ மாத்திரமே அவரது விருந்து மற்றும்‌ பிரசன்னத்தில்‌ இருக்கத்‌ 
குகுதி பெறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ - பாவத்திலிருந்து தங்களுக்கு வெற்றியைக்‌ 
கொணர்ந்த நிகழ்ச்சியில்‌ அவருடனும்‌ ஒருவர்‌ மற்றவருடனும்‌ பங்கேற்றல்‌ 
என்ற - ஒரே ஒரு நோக்கத்திற்காக இந்த விருந்திற்கு அழைக்கப்படுகின்றனர்‌. 





கர்த்தருடைய நாளின்‌ இராப்போஜனம்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களது ஆதித்தொடக்கத்திலிருந்தே, வாரத்தின்‌ 
முதல்நாளில்‌ அப்பம்‌ பிட்குதலுக்குக்‌ கூடிவந்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:42; 





20:7). “அப்பம்‌ பிட்குதல்‌” என்பது கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ 
பங்கேற்கும்‌ நடைமுறைக்கு அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்ட சொற்றொட 
ராக இருந்தது. 1 கொரிந்தியர்‌ 10:16ல்‌ பவுல்‌, “நாம்‌ பிட்கிற இந்த 
அப்பம்‌” என்பதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகையில்‌, அவர்‌ கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தின்‌ பாகத்தைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. கொரிந்து சபையில்‌ 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ பண்ணுதலில்‌ இருந்த தவறான 
பயன்பாடுகளைத்‌ திருத்தப்‌ பவுல்‌ நாடியபோது, அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தைப்‌ புசிக்கவே ஒன்றாகக்‌ கூட வேண்டும்‌ என்பதைத்‌ 
தெளிவாக்கினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:20). அவர்கள்‌ அதைச்‌ செய்து 
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கொண்டிருக்கவில்லை என்பது தெளிவு, ஆனால்‌ அதைத்தான்‌ அவர்கள்‌ 
செய்து கொண்டிருந்திருக்க வேண்டும்‌. “தொடக்ககால சபையின்‌ 
வரலாற்றின்‌ கருத்து ஒற்றுமை இந்த நடைமுறையை உறுதிப்படுத்துறெது. 
இந்தப்‌ பரிசுத்த விருந்தைக்‌ கடைப்பிடிக்க, வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒன்றுகூடி வந்த நடைமுறைக்கு அறைகூவல்‌ விடுப்பதற்கு, 
வேதவசனங்களிலோ அல்லது தொடக்ககால சபை வரலாற்றிலோ 
சாட்சியம்‌ எதுவும்‌ நிலவுவதில்லை. ”” 

டேவிட்‌ ரோப்பர்‌ அவர்கள்‌, “பெளதீகரீதியான சிருஷ்டிப்பின்‌ 
நினைவுகூருதலுக்கு யூதர்கள்‌ ஏழாம்‌ நாளை ஆசரித்தனர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 
20:8-11); “புது சிருஷ்டி (கலாத்தியர்‌ 6:15) என்பதைச்‌ சாத்தியமாக்கிய 
கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌, அடக்கம்‌, மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ நினைவாக 
(1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25) கிறிஸ்தவர்கள்‌ வாரத்தின்‌ முதல்நாளைக்‌ கடைப்‌ 
பிடிக்கின்றனா்‌”” என்கிறார்‌. 


ஒரு நினைவுகூருதல்‌ 

லூக்கா சுவிசேஷ விவரத்தில்‌, இயேசு தம்மை நினைவுகூரும்‌ விருந்தை 
ஏற்படுத்தியபோது, அவர்‌ தம்‌ சீஷர்களிடத்தில்‌, “என்னை நினைவு 
கூரும்படி இதைச்‌ செய்யுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ லூக்கா 22:19. 
“அவர்‌ உண்மையில்‌ நாம்‌ நினைவுகூரும்படி விரும்பியதுதான்‌ என்ன?” 
என்று கேட்பது இடர்பாடுள்ளதா? இல்லை என்று நான்‌ நினைக்கிறேன்‌! 
“நாம்‌ அவரை நினைவுகூர வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகிறார்‌” என்று 
கூறுவது மிகப்பொதுவானதாக உள்ளது. ஒவ்வொரு வாரமும்‌ நாம்‌ 
அவருடன்‌ அவரது மேஜையைச்‌ சுற்றி ஒன்றுகூடுகையில்‌ அவரைப்பற்றி 
எதை நாம்‌ நினைவுகூரவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகிறார்‌? உண்மை 
யான கிறிஸ்தவர்‌, சிலுவையைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்திக்கும்போது, அவரது 
சிந்தையில்‌ நேர்மாறான சிந்தனைகள்‌ மற்றும்‌ உணர்வுகளின்‌ கலவை 
பெருக்கெடுக்கிறது. அவர்‌ வருத்தத்தையும்‌ சந்தோஷத்தையும்‌ ஒருசேர 
அனுபவிக்கிறார்‌. சிலுவையில்‌ இயேசுவின்‌ தியாக பலியை ஒருவர்‌ 
சிந்தித்துப்‌ பார்க்கும்போது கண்ணீர்‌ பெருக்கெடுக்கலாம்‌. அந்தக்‌ 
கண்ணீரானது வருத்தத்தினாலும்‌ சந்தோஷத்தினாலும்‌ தூண்டப்பட்டதாக 
இருக்கலாம்‌. நமது மீட்புக்காக அப்படிப்பட்ட கிரயம்‌ செலுத்தப்பட 
வேண்டியிருந்தது பற்றிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆழ்ந்த பரிவிரக்கத்தை உணர 
வலுவான காரணத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌; இருப்பினும்‌, அந்தக்‌ 
கிரயத்தகைச்‌ செலுத்த இயேசு மனவிருப்பம்‌ கொண்டிருந்தது பற்றி நாம்‌ 
சந்தோஷம்‌ அடைவதற்கும்‌ வலுவான காரணம்‌ உள்ளது. இவ்விரு 





உணர்வுகளும்‌ ஏற்புடையவைகளாகவே இருக்கின்றன. “கர்த்தர்‌ வரு 
மளவும்‌ அவருடைய மரணத்தை அறிவிக்க” (1 கொரிந்தியர்‌ 11:26ஆ) 
நாம்‌ ஒன்றுகூடுகையில்‌ உலர்ந்த கண்களுடனோ அல்லது உணர்வுகளில்‌ 
சிறிதளவே மாற்றத்துடனோ ஓவ்வொரு வாரமும்‌ கர்த்தருடைய 
பந்திமேஜையைச்‌ சுற்றி ஒன்றுகூடுதல்‌ என்பது ஏற்புடையதல்ல. 
இயேசு நமக்காக ஏற்கனவே சிலுவையில்‌ நிறைவேற்றியுள்ளதை மாத்திர 
மல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ நமது இராஜாவாக, பிரதான ஆசாரியராக, 





63 


மற்றும்‌ மத்தியஸ்தராக (எபிரெயர்‌ 4:15; 1 தீமோத்தேயு 2:5, 6) இப்போது 
நமக்குச்‌ செய்துகொண்டிருப்பவற்றையும்‌, நாம்‌ நினைவுகூர வேண்டும்‌ 
என்று விரும்புகிறார்‌ என்பது தெளிவு. அவர்‌ தமது சொந்த உயிர்த்தெழுத 
லினால்‌ உறுதிப்படுத்தியுள்ளதான, எதிர்காலத்தில்‌ நமக்கு வாக்களித்துள்ள 
வற்றையும்‌ நாம்‌ நினைவுகூர வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறார்‌: “நாம்‌ 
அவரோடே கூடப்‌ மரித்கோமானால்‌, அவரோடே கூடப்‌ பிழைத்துமிருப்‌ 








போம்‌; அவரோடே கூடப்‌ பாடுகளைச்‌ சகித்தோமானால்‌ அவரோடே கூட 
ஆளுகையும்‌ செய்வோம்‌; ...” (2 தீமோத்தேயு 2:11ஆ, 12). 

கர்த்தருடைய பந்தி மேஜையை நாம்‌ அணுகுகையில்‌, துயரும்‌ 
சிந்தித்துப்பார்க்கும்‌ உணர்வும்‌ ஏற்புடையதாக இருக்கையில்‌, விருந்தானது 
ஒரு கொண்டாட்டத்தையும்‌ மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகிறது. என்‌ 
குந்தை இறந்தபின்பு, எங்கள்‌ குடும்பம்‌ விடுமுறைக்காக அல்லது மறு 
ஒன்றிப்பிற்காக ஒன்றுகூடும்போது, அவர்‌ எங்களுடன்‌ இல்லை என்ற 
வேதனைநிறைந்த உணர்வை நாங்கள்‌ எப்போதும்‌ கொண்டிருந்தோம்‌. 
குறிப்பாக எனது தாயார்‌, அவர்‌ இருந்தபோது வாழ்வு எவ்வாறு இருந்தது 
என்பதை நினைவுகூருகையில்‌, கவலையான கதருணத்தைக்‌ கொண் 
டிருப்பார்‌. எனது தாயார்‌ சில வேளைகளில்‌, “உங்கள்‌ அப்பா இதை 
மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்திருப்பார்‌” என்று கூறுவதுண்டு. அதேவேளையில்‌, 
அவர்‌ [எனது தாயார்‌] தமது பிள்ளைகளுடன்‌ இன்னும்‌ இருந்து அவரது 
[எனது தந்தையின்‌] பிரசன்னத்தை உணரக்கூடி யவராக இருத்தல்‌ குறித்து 
மகிழ்ச்சியாக இருப்பார்‌. ஒரு கருத்தில்‌, அவர்‌ எங்கள்‌ ஒவ்வொருவரின்‌ 
பாகமாக இருப்பதால்‌ எங்களுடன்‌ இருந்தார்‌. மூன்று பிள்ளைகள்‌ 
அவரைப்போல்‌ இருக்கின்றனர்‌, மற்றும்‌ எனது தாயார்‌ தமது இருதயத்தில்‌ 
அவரது நினைவை இன்னமும்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 

அவ்வாறே, இயேசுவை நினைவுகூரும்படி நாம்‌ கூடிவரும்போது, 
நம்மை விடுவிப்பதற்கு நமது பாவக்கடனை அவர்‌ செலுத்தித்‌ தீர்த்த 
இடமான சிலுவைதான்‌ மையமாக உள்ளது. அப்பமும்‌ திராட்சரசமும்‌ 
பலியாகச்‌ செலுத்தப்பட்ட அவரது உடலையும்‌ இரத்தத்தையும்‌ நமக்கு 
நினைவூட்டுகின்றன. அவர்‌ நமது பலி ஆட்டுக்குட்டியாக இருக்கறொர்‌. அவர்‌ 
அப்பத்திற்காகவும்‌ இராட்சரசத்திற்காகவும்‌ நன்றிசெலுத்தியதைப்போல, 
நாம்‌ நன்றி செலுத்துதலில்‌ ஒன்றுகூடுகிறோம்‌. நாம்‌ நமது விடுதலையைக்‌ 
கொண்டாடுகிறோம்‌. நாம்‌ அவருடனும்‌ ஒருவர்‌ பிறருடனும்‌ 
இவ்விருந்தை உண்ணுகையில்‌, ஒரே சரீரத்தின்‌ உறுப்புகள்‌ என்ற வகையில்‌, 
நாம்‌ நமது ஒருமைப்பாட்டையும்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரைக்‌ தாங்குவதையும்‌ 
மறு உறுஇப்படுத்துகிறோம்‌. நம்‌ மத்தியில்‌ அவரது பிரசன்னத்தை நாம்‌ 
உணருகிறோம்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ நம்மை மரித்தோரில்‌ இருந்து உயிர்ப்பித்து 
அல்லது நமது பெளதீக உடல்களைப்‌ புதிய ஆவிக்குரிய உடல்களாக 
மாற்றி நித்தியத்திற்கும்‌ அவரோடே கூட இருக்க நம்மை எடுத்துச்செல்லும்‌ 
வேளைக்காகப்‌ பெருவிருப்பம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. நாம்‌ மரிப்பதற்கு முன்பு 
அவர்‌ வருகிறாரா அல்லது அவர்‌ வருவதற்கு முன்பு நாம்‌ மரிக்கிறோமா 
என்பது ஒரு பொருட்டல்ல என்று அறிவதிலிருந்து சந்தோஷம்‌ வருகிறது. 
நாம்‌ முதலில்‌ மரித்தால்‌, அவர்‌ நம்மை உயிர்ப்பிப்பார்‌ (யோவான்‌ 5:28, 
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29; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 4:16). அவர்‌ முதலில்‌ வந்தால்‌, அவர்‌ நம்மை 
மாற்றுவார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 15:52-57). 


பயபக்தியுடன்‌ கூடிய ஒரு கொண்டாட்டம்‌ 

கொண்டாடுவதற்குக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதிகமானவற்றைக்‌ கொண்‌ 
டுள்ளனர்‌. நமது மத்தியில்‌ கிறிஸ்து இருக்க ஒரே சரீரமாக, நாம்‌ ஒன்றித்‌ 
இருப்பதைக்‌ கொண்டாடுகிறோம்‌. நமது குடும்பத்தை நாம்‌ கொண்டாடு 
கிறோம்‌. நமது வெற்றியை - சிலுவையில்‌ பாவத்தின்‌ மீதான பகிர்ந்து 
கொள்ளப்பட்ட வெற்றியை மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ ஓவ்வொரு நாளும்‌ 
அவருடன்‌ நாம்‌ நடக்கையில்‌ நமது தனிப்பட்ட வெற்றிகளையும்‌ - நாம்‌ 
கொண்டாடுகிறோம்‌. மரணத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ விடுதலை பெற்றதாக 
உள்ள உயிர்த்தெழுதலின்‌, நமது நம்பிக்கையை நாம்‌ கொண்டாடுகிறோம்‌. 
அவர்‌ மறுபடி வருவார்‌ என்ற வாக்குத்தத்தத்தை நாம்‌ கொண்டாடுகிறோம்‌. 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்பதினால்‌ சிலுவைக்குத்‌ 
திரும்புதல்‌ என்பது சவ அடக்க இரங்கற்பாடலாக இருப்பதில்லை. 
இயேசு ஒருக்காலும்‌ அதை விரும்பி நோக்கங்கொண்டதில்லை. 
அவருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது நாம்‌ அடிக்கடி திரும்பி வரும்‌ 
வேளை மற்றும்‌ இடமாகவும்‌ நமது மீட்பின்‌ ஆதாரமூலத்தை நமக்கு 
நினைவூட்டுவதாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌. 
அவரது மரணம்‌ ஏன்‌ அவசியமாயிருந்தது என்று மட்டும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
பாவத்திற்கு நாம்‌ மரித்தல்‌ ஏன்‌ அவசியமாயிருக்றெது என்பதையும்‌ நாம்‌ 
நினைவுகூர வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகிறார்‌. பாவத்திற்கு நாம்‌ 
மரித்தல்‌ என்பது சிலுவையில்‌ நடைபெற்றது என்பதை நினைவுகூருதல்‌, 
அவரது மரணம்‌ அங்கே நடைபெற்றதை நாம்‌ நினைவுகூருதலைப்போலவே 
முக்கியமானதாக உள்ளது. “நம்முடைய கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவினாலே நமக்கு ஜெயங்கொடுக்றெ தேவனுக்கு ஸ்தோத்திரம்‌” 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:57). 

கொண்டாடுங்கள்‌ - ஆனால்‌ நாம்‌ பாவம்‌ நிறைந்தவர்களாகவும்‌ 
பலவீனர்களாகவும்‌ இருக்கையில்‌, தேவன்‌ பரிசுத்தராகவும்‌ தூய்மையான 
வராகவும்‌ இருக்கிறார்‌ என்பதை உணர்ந்தறியுங்கள்‌. அவர்‌ நம்மைப்‌ 
போன்றவரல்ல, ஆனால்‌ நாம்‌ அவரைப்‌ போன்றிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விரும்புகிறார்‌. கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌, பயபக்தியையும்‌, 
சந்தோஷத்தையும்‌ நடைமுறைப்படுத்த முழுமையான அமைவை நமக்கு 
அளிக்கிறது. நினைவுகூரும்‌ விருந்து, சிலுவையில்‌ நமக்குப்‌ பதிலாக அவர்‌ 
மரித்ததில்‌ நம்மைப்‌ பங்கேற்க அனுமதிக்கும்‌ அடையாளம்‌ என்ற 
வகையிலும்‌ அதேவேளையில்‌ சிலுவைக்கும்‌ வெற்றுக்‌ கல்லறைக்கும்‌ 
இடையில்‌ அவர்‌ நமக்காக ஆதாயப்படுத்திய வெற்றியைக்‌ கொண்டாடுதல்‌ 
என்ற வகையிலும்‌ நாம்‌ அதை [நினைவுகூரும்‌ விருந்கை] அணுக வேண்டும்‌. 
இவ்வாறு பந்திமேஜையானது ஆராதனையின்‌ கவனக்குவிப்பிடமாக - 
வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ நமது பாடல்கள்‌, ஜெபங்கள்‌, மற்றும்‌ வேதவசனத்‌ 
தியானங்கள்‌ நம்மை நடத்திச்‌ செல்லும்‌ இடமாக உள்ளது. அங்கே, நான்‌ 
இயேசு எனக்காக அப்படிப்பட்ட விலையைச்‌ செலுத்த முடிந்தது பற்றி 
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ஆச்சரியத்துடனும்‌, பயபக்தியுடனும்‌, மற்றும்‌ பெரும்‌ வியப்புடனும்‌ 
நினைவுகூரும்‌ அதேவேளையில்‌ அவர்‌ அதைச்‌ செய்தார்‌ என்ற 
உண்மையைக்‌ கொண்டாடவும்‌ முடியும்‌. நான்‌ கர்த்தருடைய பந்தி 
மேஜையை அணுகும்‌ ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌, நான்‌ இருக்கும்‌ 
நிலையினிமித்தம்‌ சிலுவையில்‌ இயேசு செய்ய வேண்டியிருந்ததை - 
மற்றும்‌ அவரது உயர்நிலையினிமித்தம்‌ அவர்‌ மாத்திரமே அதைச்‌ செய்ய 
முடியும்‌ என்பதை - உணர்ந்தறிய அழைக்கப்படுகிறேன்‌. சில வேளைகளில்‌ 
எனது கண்களை நிறைக்கும்‌ கண்ணீரானது சந்தோஷம்‌ மற்றும்‌ வருத்தம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ கலவையாக உள்ளது. நான்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ அணுகும்படி 
அனுமதிக்கப்பட்டுள்ளது மட்டுமின்றி, அதைச்‌ செய்ய அமைக்கப்பட்டும்‌ 
இருக்கிறேன்‌ என்பது பற்றி நான்‌ வியப்படைகிறேன்‌. அதற்காக நான்‌, 
“அவரது நாமத்தைப்‌ பாராட்டு பெருமைப்படுத்த” மாத்திரமே முடியும்‌. 
கர்த்தருடைய பந்தி மேஜையில்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பது ஒரு கொண்‌ டாட்ட 
மாக உள்ளது, ஆனால்‌ அது அவரது மேன்மைக்குப்‌ பயபக்தியுடன்‌ 
வணங்கும்‌ வேளையாகவும்‌ உள்ளது. “ஏனென்றால்‌ இது தேவனுடைய 
பண்பைச்‌ சிறப்பித்துக்‌ கூறுவதாகவும்‌ தேவன்‌ நமது ஆராதனைக்குப்‌ 
பாத்திரராக இருப்பதற்கான காரணத்தை விளக்குவதாகவும்‌ உள்ளது. ”” 


முடிவுரை 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தின்‌ வல்லமை என்பது மாயவித்தை 
யான பொருட்களில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ நினைவுகூருதலிலேயே உள்ளது. 
இராப்போஜனம்‌ என்பது கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவைமீது நமது கவனத்தை 
மையப்படுத்தும்‌ இரு கிறிஸ்தவ அடையாளங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 
இன்னொன்று கிறிஸ்துவுடன்‌ நமது மரணம்‌, அடக்கம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ 
ஆகியவற்றை அடையாளப்படுத்தும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ - தண்ணீருக்குள்‌ 





முழுக்காட்டப்படுதல்‌ - என்பதாகும்‌. இந்த அடையாளங்கள்‌ ஏற்கனவே 
நடந்துள்ள நிகழ்ச்சி ஒன்றில்‌ பங்கேற்கும்‌ வழிமுறையை அளிக்கின்றன. 
நினைவுகூருதலின்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பது அந்த நிகழ்ச்சியை ஜீவனுள்ளதாகக்‌ 
காத்துக்கொள்ளுகிறது மற்றும்‌ அதை நமது சொந்த அனுபவத்தில்‌ 
செயல்படுத்த அனுமதிக்கிறது. ஞானஸ்நானம்‌ என்பது கிறிஸ்துவுடன்‌ 
மரணம்‌, அடக்கம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றில்‌ ஒருவேளை-மாத்திரம்‌ 
பங்கேற்கும்‌ நிகழ்ச்சியாக உள்ளது. கர்த்தருடைய பந்திமேஜையில்‌, 
நாம்‌ ஒவ்வொரு வாரமும்‌ அவரது மரணம்‌ அடக்கம்‌, உயிர்த்தெழுதலில்‌ 
பங்கேற்க முடியும்‌. அந்த நிகழ்ச்சியை ஜீவனுள்ளதாகக்‌ காத்துக்கொண்டு 
நமது இருதயங்களில்‌ [அதைப்பற்றி] செயல்துடிப்புடன்‌ இருத்தல்‌ என்பது 
மிகவும்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது. ஒரு குடும்பம்‌ என்ற வகையில்‌ 
ஒன்றுகூடுதலில்‌ இருந்து நாம்‌ பெலம்‌ தரவழைக்கிறோம்‌, மேலும்‌ 
இயேசுவின்‌ பலி மற்றும்‌ வெற்றியினால்‌ நாம்‌ காலந்தோறும்‌ அவருடன்‌ 
திரும்பவும்‌ வாழ்கிறோம்‌. 

குடும்ப ஐக்கியம்‌ என்பது - பெளதீக குடும்ப ஐக்கியம்‌ என்பதும்கூட 
விசேஷித்ததாக உள்ளது. சபை என்பது ஒருவர்‌ பிறருடனும்‌ தேவனுடனும்‌ 
கொண்டுள்ள உடன்படிக்கையினிமித்தம்‌ ஒரு குடும்பமாக உள்ளது. 
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இயேசு தமது இரத்தம்‌ பற்றி “உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தம்‌” என்று 
உரைத்தார்‌ (மத்தேயு 26:28). இந்த விசேஷித்த உடன்படிக்கை உணவைப்‌ 
பகிர்ந்துகொள்ளுதல்‌ என்பது மிகவும்‌ அடிக்கடி செய்யப்பட முடியாது, 
அல்லது அதை அவசரமாகச்‌ செய்து முடிக்கும்‌ விருப்பம்‌ எதையும்‌ நாம்‌ 
கொண்டிருக்கவும்‌ கூடாது. இது நம்மை ஒன்றாகப்‌ பிணைக்கிற மற்றும்‌ 
நம்மை ஓரே சரீரமாகப்‌ பற்றிக்கொண்டிருக்கிற நிகழ்ச்சியாக உள்ளது. 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது நிகழ்த்தப்பட வேண்டிய 
சடங்காச்சாரமல்ல, ஆனால்‌ அது நம்மை ஒன்றுகூட்டுகிற விருந்தாகவும்‌ 
தேவனுடனும்‌ பிறருடனும்‌ நாம்‌ ஐக்கியம்‌ கொள்ள உதவும்‌ விஷயமாகவும்‌ 
உள்ளது. 

ஆகவே, கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது நமது வாராந்திர 
ஆராதனைக்‌ கூடுகையில்‌ ஜெபம்‌ மற்றும்‌ துதி ஆகியவற்றைப்‌ போன்ற 
தொரு பாகமாக இருத்தல்‌ வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ என்ற 
விஷயமே நமது ஆராதனையின்‌ மையப்பகுதியாக நிலைத்திருக்க 
வேண்டும்‌. தேவன்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை ஒவ்வொரு 
வாரமும்‌ சிலுவையை நோக்கி, நம்மை இழுக்கும்‌ வகையில்‌ வடிவமைத்‌ 
இருக்கிறார்‌, அங்கேதான்‌ நமது மீட்பு நடைபெற்றது, அங்கேதான்‌ நமது 
வெற்றி முத்திரையிடப்பட்டது. 


குறிப்புகள்‌ 

Jimmy Jividen, More Than a Feeling: Worship That Pleases God (Nashville: Gospel 
Advocate Co., 1999), 105. David Roper, “A Family Portrait,” Truth for Today, Acts 8 (April 
1996): 38. ‘Robert E. Webber, Worship Is a Verb: Eight Principles for Transforming Worship 
(Peabody, Mass.: Hendrickson Publishers, 1999), 16. 
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6 
“அவருடைய வசனத்தைக்‌ 
கவனித்தல்‌? 


இயேசுவினுடைய சிறந்த நண்பரான லாசருவும்‌ அவரது இரு 
சகோதரிகளான மார்த்தாள்‌ மற்றும்‌ மரியாள்‌ என்பவர்களும்‌, 
எருசலேமுக்கு வெளியே இருந்த பெத்தானி என்ற இடத்தில்‌ வசித்தனர்‌. 
இயேசு அவ்வழியாகக்‌ கடந்து சென்றபோது, அவர்களின்‌ இல்லம்‌ அவரது 
இல்லமாக இருந்தது. அவர்‌ அவ்வாறு சென்றிருந்த வேளைகள்‌ ஒன்றில்‌, 
இயேசுவையும்‌ அவரது சீஷர்களையும்‌ மார்த்தாள்‌ தனது இல்லத்தினுள்‌ 
வரவேற்றுக்கொண்டாள்‌ (லூக்கா 10:38-42). அவள்‌ அனேகமாக இயேசு 
கூறவிருந்ததைக்‌ கேட்க விரும்பியிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவள்‌ “பற்பல 
வேலைகளைச்‌ செய்வதில்‌ வருத்தமடைந்தாள்‌” (வசனம்‌ 40௮. 

வீட்டில்‌ உள்ள ஆண்கள்‌ ஒரு அறையில்‌ கூடி சந்திக்கையில்‌, அங்குள்ள 
பெண்களே தங்கள்‌ விருந்தினர்களுக்கு உணவு தயாரித்தல்‌ என்பது வழக்க 
மாகும்‌. ஆண்கள்‌ பேசிக்கொண்டிருக்கும்‌ அறையில்‌ அவர்களுக்கு உணவு 
பானம்‌ முதலியவற்றை அளிப்பதற்காகவோ, அல்லது வேறு ஏதேனும்‌ 
கடமையைச்‌ செய்வதற்காகவோ தவிர, அந்த அறைக்குள்‌ பெண்கள்‌ 
பொதுவாகச்‌ செல்வதில்லை. வழக்கம்‌ என்பது வற்புறுத்தியவற்றை மார்த்தாள்‌ 
செய்துகொண்டி ருந்தாள்‌. அவள்‌ ஒரு சிறந்த உபசரிப்பாளியாக இருக்க 
முயற்சி செய்துகொண்டிருந்தாள்‌, மற்றும்‌ அவள்‌ மரியாளும்‌ அதையே 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று நினைத்தாள்‌. மரியாள்‌ இயேசுவின்‌ பாதத்தில்‌ 
அமர்ந்து, அவர்‌ கூறுவதைக்‌ கேட்டுக்கொண்டிருந்ததைக்‌ கண்ட மரியாள்‌ 
திகைப்படைந்திருக்க வேண்டும்‌. அந்த அறையில்‌ ஆண்களுடன்‌ அவள்‌ 
இருந்ததைக்‌ கண்டு மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ அவள்‌ அவர்களுக்கு உணவு 
தயாரிப்பதில்‌ உதவுதல்‌ என்ற தனது கடமையைப்‌ புறக்கணித்ததையும்‌ 
கண்டு மரியாள்‌ திகைப்படைந்திருக்க வேண்டும்‌. 











மரியாளின்‌ நடக்கையினால்‌ தொந்தரவுபடுத்தப்பட்ட மார்த்தாள்‌ 
இயேசுவினிடம்‌, “ஆண்டவரே, நான்‌ தனியே வேலைசெய்யும்படி 
என்‌ சகோதரி என்னை விட்டுவந்திருக்கிறதைக்‌ குறித்து உமக்குக்‌ 
கவலையில்லையா? எனக்கு உதவிசெய்யும்படி அவளுக்குச்‌ சொல்லும்‌ 
என்றாள்‌” (வசனம்‌ 40ஆ). இயேசுவின்‌ பதிலானது அவர்‌ மார்த்தாள்‌ 
தயாரிக்கும்‌ உணவைப்‌ பெற்றுக்கொள்வகைக்‌ காட்டிலும்‌ தமது வசனங்கள்‌ 
என்ற ஆவிக்குரிய உணவைப்‌ பரிமாறுவதில்‌ அதிக அக்கறையுடன்‌ 
இருந்தார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன. அவர்‌, “மார்த்தாளே, 
மார்த்தாளே, நீ அநேக காரியங்களைக்குறித்துக்‌ கவலைப்பட்டுக்‌ 
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கலங்குகிறாய்‌. தேவையானது ஒன்றே, மரியாள்‌ தன்னை விட்டெடுபடாத 
நல்ல பங்கைக்‌ தெரிந்துகொண்டாள்‌” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌ (வசனங்கள்‌ 
41ஆ 42). 

தேவனுடைய வசனமாகிய உணவில்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பதே மரியாள்‌ 
கேர்ந்துகொண்டிருந்த “நல்ல பங்காக” இருந்திருக்க வேண்டும்‌. மார்த்‌ 
தாளின்‌ அக்கறை மோசமானதாக இருக்கவில்லை. அவள்‌ தன்னிடம்‌ 
சாதாரணமாக எதிர்பார்க்கப்பட்டதையே செய்துகொண்டிருந்தாள்‌. 
இருப்பினும்‌, மரியாளின்‌ அக்கறை மேன்மையானதாக இருந்தது. 
இயேசு “அவரது வசனத்தைக்‌ கேட்டுக்கொண்டிருந்ததை விட்டு” (வசனம்‌ 
39அ) மரியாளை எடுத்துப்போட நினைக்க மாட்டார்‌. இது இயேசு 
ஆவிக்குரிய உணவை உடலுக்குரிய உணவிற்கு மேலாக வைத்த ஓரே ஒரு 
வேளையாக இருந்ததில்லை. கிணற்றின்‌ அருகில்‌ ஒரு பெண்ணிடம்‌ அவர்‌ 
பேசிக்‌ கொண்டிருந்த பின்பு, அவரது சீஷர்கள்‌ அவர்‌ உண்பதற்கு உணவை 
வாங்கி கொண்டு வந்தனர்‌, அப்போது அவர்‌, “நான்‌ புசிப்பதற்கு நீங்கள்‌ 
அறியாத ஒரு போஜனம்‌ எனக்கு உண்டு” என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 4:32). 
பிற்பாடு, அவர்‌ தம்மையும்‌ தமது செய்தியையும்‌ “வானத்திலிருந்திறங்கி, 
உலகத்துக்கு ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிற அப்பமே தேவன்‌ அருளிய அப்பம்‌” 
என்று ஒப்பிட்டார்‌ (யோவான்‌ 6:33). அவரே வானத்திலிருந்து வந்த 
அப்பமாக இருந்தார்‌ (யோவான்‌ 6:41). 


இன்றைய நாட்களில்‌ தேவன்‌ பேசுகிறார்‌ 

இதுவரையிலும்‌ நாம்‌ படித்துள்ளதான ஆராதனையின்‌ பெரும்பான்‌ 
மையான வெளிப்பாடுகள்‌, ஆராதிப்பவர்‌ தேவனுடன்‌ பேசுவதற்கான 
வழிமுறைகளாக உள்ளன. உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்வதற்காக, நாம்‌ ஜெபம்‌, 
துதி, மற்றும்‌ ஐக்கியவிருந்து ஆகியவற்றில்‌ உணர்வுப்பூர்வமான மற்றும்‌ 
அகப்பொருள்‌ கொண்ட “திரும்பவரும்‌ கருத்துக்களை” பெறத்‌ தொடங்கு 
கிறோம்‌; ஆனால்‌ வாசித்தல்‌, போதித்தல்‌, அல்லது பிரசங்கித்தல்‌ மூலமாக 
வேதவசனங்கள்‌ திறக்கப்படாத வரையிலும்‌ தேவன்‌ நம்முடன்‌ உணரக்‌ 
கூடிய எந்த வழியிலும்‌ பேசுவதில்லை. 

இன்றைய நாட்களில்‌ சில இடங்களில்‌, ஆராதனை வேளையில்‌ 
பிரசங்கித்தல்‌ அல்லது போதித்தலுக்கு செலவிடப்படும்‌ நேரத்தைக்‌ 
குறைப்பதற்கு வலியுறுத்தம்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுகிறது. பிரசங்கித்‌ 
தலுக்கு ஒதுக்கப்படும்‌ நேரமானது, பாடுதல்‌, ஜெபித்தல்‌, மற்றும்‌ 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ ஆகியவற்றிற்கு ஒதுக்கப்படும்‌ நேரத்துடன்‌ 
சமானப்படுத்த வேண்டும்‌ என்ற சிந்தனையில்‌ சிறப்பு இருக்கலாம்‌. அதே 
வேளையில்‌, ஆராதிப்பவருடன்‌ தேவன்‌ பேச அனுமதிப்பதன்‌ முக்கியத்து 
வத்தைக்‌ குறைத்துவிடாதபடிக்கு நாம்‌ எச்சரிக்கையாக இருக்க வேண்டும்‌. 
இருவழி செய்தித்தொடர்பு நடைபெறாத வரையில்‌ ஆராதனை முழுமை 
யடைவதில்லை. 

மோசேயின்‌ நாட்களில்‌ இருந்தே, பிரசங்கித்தல்‌ என்பது தேவன்‌ 
தமது சித்தத்தை மனிதர்களுக்கு வெளிப்படுத்த அவர்‌ தோந்துகொண்ட 
முறைமையாக இருந்துள்ளது. மோசே தமது மரணத்திற்கு முன்‌ நியாயப்‌ 
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பிரமாணத்தைப்‌ பிரசங்க நடைமுறையில்‌ தெரிவித்ததை உபாகமம்‌ பதிவு 
செய்துள்ளது. அவர்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை ஓத்திகை பார்த்தது மட்டு 
மின்றி, அதை விளக்கப்படுத்தி, அந்த காலகட்டத்திற்கு ஏற்றதாக இருந்த 
குறிப்பிட்ட சூழ்நிலைகளில்‌ அதை நடைமுறைப்படுத்தவும்‌ செய்தார்‌. 
தேவன்‌ தம்‌ மக்கள்‌ பிரசங்கித்தல்மூலம்‌ தம்மிடம்‌ திரும்பும்படிக்கு மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ தமது தீர்க்ககரிசிகளை அவர்களிடம்‌ அனுப்பினார்‌. வரலாற்றில்‌ 
மக்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை வாசிப்பதைப்‌ புறக்கணித்து தீர்க்கதரிசி 
களின்‌ குரல்களை அடக்கிய காலங்களில்‌ எல்லாம்‌, அவர்கள்‌ விசுவாச 
விலக்கம்‌ என்ற இருள்‌ சூழ்ந்த இரவுகளில்‌ விழுந்தனர்‌. அந்த இருளான 
இரவுகளில்‌ ஒன்று யூதாவுக்கு எழுபது ஆண்டுகள்‌ காலம்‌ நீடித்தது. 
பாபிலோனிய சிறையிருப்பில்‌ எழுபது ஆண்டுகள்‌ கழிந்த பின்பு, 
தேவன்‌ தமது மக்களைத்‌ திரும்பவும்‌ எருசலேமுக்குக்‌ கொண்டு 
செல்வதற்கும்‌, தேவாலயத்தைத்‌ திரும்பக்‌ கட்டியெழுப்புவதற்கும்‌, 
அவர்களின்‌ நாட்டிற்குரிய மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய வாழ்வை மறுகட்டுமானம்‌ 
செய்வதற்கும்‌, செரூபாபேல்‌, எஸ்றா மற்றும்‌ நெகேமியா ஆகியோரை 





எழுப்பினார்‌. பணியானது நின்றிருந்தபோது, தேவன்‌ அவர்களை 
அவர்களின்‌ பணிப்பொறுப்புக்குத்‌ திரும்ப அழைப்பதற்காக ஆகாய்‌ மற்றும்‌ 
சகரியா என்ற தீர்க்ககரிசிகளை அனுப்பினார்‌ (எஸ்றா 4:24-5:2). தேவனு 
டைய வசனத்திற்குத்‌ திரும்புதல்‌ என்ற விஷயமின்றி மறுசீரமைப்பு என்பது 
நடக்க இயலாததாக இருந்தது. 

அந்த நாட்களில்‌, ஒவ்வொரு இல்லத்திலும்‌ எழுதப்பட்ட வசனம்‌ 
இருந்ததில்லை. மிகுந்த சிரமம்‌ எடுத்துக்கொண்டு, கைகளினால்தான்‌ 
பிரதிகள்‌ தயாரிக்கப்பட்டன. ஒருசில பிரதிகளே இருந்தன, அவைகளும்‌ 
வேதபாரகர்‌ மற்றும்‌ மார்க்க நடத்துனர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ கைகளில்‌ 
இருந்தன. தேவனுடைய மக்கள்‌ பாபிலோனில்‌ இருக்கையில்‌, அவர்கள்‌ 
நீண்ட காலமாக வசனத்தைக்‌ கேள்விப்படாமலேயே இருந்தனர்‌. 
எருசலேமின்‌ மதில்கள்‌ கட்டி முடிக்கப்பட்டபோது, திரும்பியிருந்த மக்கள்‌ 
நியாயப்பிரமணம்‌ வாசிக்கப்படுவதற்காக ஒன்றுகூடும்படி அழைக்கப்‌ 
பட்டனர்‌. நியாயப்பிரமாணம்‌ வாசிக்கப்படுகையில்‌ மக்கள்‌ அதைப்‌ 
புரிந்துகொள்ளுவதற்காக அர்த்தம்‌ சொல்லி விளங்கப்‌ பண்ணுவதற்கு, 
எஸ்றாவுடன்‌ பதிமூன்று மனிதர்கள்‌ எழுந்து நின்றனர்‌. எஸ்றா காலை 
முழுவதிலும்‌, மத்தியானம்‌ வரைக்கும்‌ வாசித்தார்‌, மக்கள்‌ அதைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கேட்டனர்‌. வசனம்‌ வாசிக்கப்படுவதை அவர்கள்‌ கேட்ட 
போது, அவர்கள்‌ அழுதனர்‌. தேவனுடைய வசனம்‌ அவர்களின்‌ இருதயங்‌ 
களில்‌ குற்றத்தை உணர்த்தி அவர்கள்‌ அவரது சித்தத்திற்கு இசைந்திருக்க 
வேண்டியது அவசியம்‌ என்று அவர்களை ஏற்றுக்கொள்ளச்‌ செய்தது 
என்பது கெளிவு (நெகேமியா 8:1-9). 

தேவனுடைய குமாரன்‌ ஒரு பிரசங்கியாராக இருந்தார்‌ என்ற 
உண்மையில்‌ பிரசங்கித்தலின்‌ முக்கியத்துவம்‌ காணப்படுகிறது. அவரது 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ பிரசங்கியார்களாக இருந்தனர்‌. கிறிஸ்தவத்திற்கு முதன்‌ 
முதலில்‌ மனம்மாறியவர்கள்‌ பிரசங்கித்தலினாலேயே அவ்வாறாக்கப்‌ 





பட்டனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2). போய்‌, சீஷராக்கி அவர்‌ கட்டளையிட 
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யாவையும்‌ அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி, அவர்களுக்கு உபகேசம்பண்ண 
வேண்டும்‌ என்பதே இயேசுவின்‌ நிறைவான கட்டளையாக இருந்தது 
(மத்தேயு 28:18-20). அப்போஸ்தலரான பவுல்‌, “சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதற்காகவே” தாம்‌ அனுப்பப்பட்டதாக உறுதிப்படுத்தினார்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 1:17௮), ஏனெனில்‌ “பைத்தியமாகத்‌ தோன்றுகிற பிரசங்‌ 
கத்தினாலே விசுவாசிகளை இரட்சிக்க தேவனுக்குப்‌ பிரியமாயிற்று” (1 கொரிந்தியர்‌ 
1:21). போதித்தல்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கித்தல்‌ ஆயெவற்றினாலேயே சபைகள்‌ 
நடப்பட்டன (மற்றும்‌ இன்னமும்‌ நடப்பட்டு வருகின்றன). 

சபையில்‌ தேவனால்‌ நியமிக்கப்பட்ட பணிப்பொறுப்புகள்‌ ஐந்தும்‌ 
(அப்போஸ்தலர்‌, தீர்க்கதரிசிகள்‌, சுவிசேஷகர்கள்‌, மேய்ப்பர்கள்‌, மற்றும்‌ 
போதகர்கள்‌; எபேசியர்‌ 4:11) பிரசங்கிக்கும்‌ மற்றும்‌ போதிக்கும்‌ 








பணிப்பொறுப்புகளாகவே உள்ளன. தீமோத்தேயுவுக்குப்‌ பவுல்‌ “சமயம்‌ 
வாய்த்தாலும்‌ வாய்க்காவிட்டாலும்‌ ஜாக்கிரதையாய்த்‌ திருவசனத்தைப்‌ 





பிரசங்கம்பண்ணு; எல்லா நீடிய சாந்தத்தோடும்‌ உபதேசத்தோடும்‌ 
கண்டனம்பண்ணி, கடிந்துகொண்டு, புத்திசொல்லு” என்று கூறினார்‌ 
(2 தீமோத்தேயு 4:2). பிரசங்கித்தல்‌ அல்லது போதித்தலைக்‌ குறைத்துப்‌ 
போடுதல்‌ என்பது, தேவனுடைய வசனம்‌ கேட்கப்படுதலைக்‌ குறைத்துப்‌ 








போடுகலாக உள்ளது. 


நமது பாதைக்கு வெளிச்சம்‌ கொடுத்தல்‌ 

புதிய ஏற்பாடு எழுத்து வடிவத்தில்‌ முடிக்கப்படுவதற்கு முன்பு 
வசனத்தைப்‌ பேசுதலுக்கு மாபெரும்‌ தேவை இருந்தது என்று நாம்‌ 
நினைக்கலாம்‌. சபை இளையதாக இருந்தது, கற்றுக்கொள்ள அதிகமான 
விஷயங்கள்‌ இருந்தன. தேவன்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ மூலமாகத்‌ தமது வசனத்தை வெளிப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தார்‌. மக்கள்‌ கவனிப்பதற்கு ஆவலுடன்‌ இருந்தனர்‌ ஆனால்‌ தேவன்‌ கூற 
இருந்தவற்றைக்‌ கேள்விப்படுவதற்கு ஒருசில வாய்ப்புக்களையே கொண் 
டிருந்தனர்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ வசனத்திற்கு இதைவிடக்‌ குறைவான தேவை 
ஏதேனும்‌ உள்ளதா? பேசப்படுகிற வசனத்தைக்‌ குறைத்தல்‌ என்பது நம்மை 
விசுவாச விலக்கத்தின்‌ இன்னொரு இருளான இரவுக்குள்‌ வழிநடத்தக்‌ 
கூடுமா? பேசப்படுகிற வசனத்தை மட்டுப்படுத்துதல்‌ நமது ஆராதனையை 
மேம்படுத்துமா அல்லது தேவனிடத்தில்‌ நெருங்கிச்‌ சேர்க்குமா? தாவீது, 
“உம்முடைய வசனம்‌ என்‌ கால்களுக்குத்‌ தீபமும்‌, என்‌ பாதைக்கு 
வெளிச்சமுமாயிருக்கிறது”” என்று அறிவித்தார்‌ (சங்கீதம்‌ 119:105). 
வாழ்வினூரடே நடத்தல்‌ என்பது கண்ணிவெடிகள்‌ புகைக்கப்பட்டிருக்கும்‌ 
நிலத்தின்மேல்‌ இரவு வேளையில்‌ நடத்தல்‌ போன்றதாக உள்ளது. 
பாதுகாப்பான பாதை நெடுகிலும்‌ அடையாளக்குறிகள்‌ வைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன, ஆனால்‌ அந்த நடையைப்‌ பாதுகாப்பாக முடிப்பதற்கு ஒரு 
நல்ல வெளிச்சம்‌ தேவைப்படுகிறது. நாம்‌ ஒரு மங்கலான வெளிச்சத்தைக்‌ 
கொண்டோ அல்லது வெளிச்சமே இல்லாமலோ அந்தக்‌ கண்ணிவெடி 
நிலத்தின்‌ வழியே நமது பாதையை ஏற்படுத்த முயற்சிக்க விரும்புகிறோமா? 
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நான்‌ அந்த அடையாளக்‌ குறிகளைத்‌ தெளிவாகக்‌ காண்பதற்கும்‌ 
எதிரியானவன்‌ எனக்கு முன்பாக வைத்துள்ள அபாயமான வெடிகள்‌ 
எதையேனும்‌ கண்டுபிடிப்பதற்கும்‌ ஒரு பிரகாசமான வெளிச்சத்தை 
விரும்புகிறேன்‌! தேவனுடைய வசனமே இந்த நடை முழுவதிலும்‌ நம்மை 
வழிநடத்தக்கூடிய ஒரே வெளிச்சமாக உள்ளது. இந்த வெளிச்சமின்றி 
வாழ்வினூடே பாதுகாப்பாக நடந்து செல்ல முயற்சி செய்கிற எவரும்‌ 
போதிய அளவு கருவிகளற்றவராக அபாய நிலையில்‌ இருக்கிறார்‌. 

ஆப்பிரிக்கா நாட்டின்‌ சில பகுதிகளில்‌, பஃப்‌ அடர்‌ என்ற 
நாகபாம்புகள்‌ மிகவும்‌ பயங்கரத்திற்கு உரியவைகளாக உள்ளன. இந்தப்‌ 
பாம்பு பகல்‌ வேளையில்‌ மிகவும்‌ அரிதாகவே காணப்படும்‌, ஆனால்‌ 
இரவு வேளைகளில்கான்‌ இது வெளியே வர விரும்புகின்றன. மெதுவான, 
ஆனால்‌ திடீரென்று தோற்றமளிக்கும்‌ இந்த உயிரினம்‌ தனது நீண்ட 
உடலை மாபெரும்‌ முயற்சியுடன்‌ இழுக்கிறது; எனவே இது மக்கள்‌ 
நடந்து செல்கிற சமப்படுத்தப்பட்ட சாலையில்‌ செல்ல விரும்புகிறது. பஃப்‌ 
அடர்‌ என்ற இந்த நாகபாம்பு, தான்‌ தவறாக நடத்தப்பட்டால்‌ ஒழிய மிக 
அரிதாகவே கடிப்பதாக அல்லது தாக்குவதாக உள்ளது, சில வேளைகளில்‌ 
பாதையில்‌ நடந்து செல்லும்‌ யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ இந்தப்‌ பாம்பைக்‌ காண 
இயலாமல்‌, தற்செயலாக இதன்மேல்‌ அடிவைத்து மிதித்து விடுவார்‌. பஃப்‌ 
அடர்‌ என்ற இந்தப்‌ பாம்பு கடிப்பதன்‌ விளைவாக பாதிக்கப்பட்டவர்‌ 
மரணம்‌ அடைவது அரிது, ஆனால்‌ அவர்‌ தனது பாதத்தை அல்லது காலை 
இழந்துபோவார்‌. கடியினால்‌ புண்ணான கால்கள்‌ மாபெரும்‌ சிரமத்தின்‌ 
பேரிலேயே குணமாகின்றன; சிலவேளைகளில்‌ பாதிக்கப்பட்ட பாகத்தை 
உடலில்‌ இருந்து நீக்கிப்‌ போடுவதுதான்‌ விஷத்தை நீக்கும்‌ ஒரே வழியாக 
உள்ளது. இரவுவேளையில்‌ பாதையில்‌ நடப்பவர்‌ ஒரு மின்‌ கைவிளக்கு 
(அல்லது பளிச்சிடும்‌ விளக்கு) கொண்டிராதிருந்தால்‌, அல்லது முன்‌ 
செல்லும்‌ பாதையில்‌ வெளிச்சம்‌ காண்பிக்கப்‌ போதிய அளவுக்கு நிலவு 
வெளிச்சமாயிராதிருந்தால்‌ அபாயத்தில்‌ இருக்கிறார்‌. ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
பேசுவதென்றால்‌, ஆராதனையானது நமது கைவிளக்குகளைத்‌ தூண்டி, 
நமது மின்கலங்களை மீண்டுமாக மின்சாரம்‌ பெற்றுக்கொள்ளச்‌ செய்து, 
நமது லாந்தர்‌ விளக்குகளைச்‌ சரிசெய்வதாக இருக்க வேண்டும்‌. நமது 
ஆராதனை வேளையில்‌ வசனத்திற்குள்‌ செல்லுதலைப்போல வேறெதுவும்‌ 
இதை நிறைவேற்ற முடியாது. 








நமது உண்மையான இயல்பைப்‌ பிரதிபலித்தல்‌ 

யூதா தேசமானது மீளக்கட்டுவிக்கப்பட்டு, தேவனுடைய வசனத்தை 
வாசித்து அர்த்தம்‌ கூறப்பட்டதைக்‌ கேட்டபோது அவர்கள்‌ அழுதனர்‌ 
என்று நாம்‌ ஏற்கனவே கண்டுள்ளோம்‌ (நெகேமியா 8). வசனம்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படும்போது சிலர்‌ ஏன்‌ அழுகின்றனர்‌ மற்றும்‌ சிலர்‌ ஏன்‌ 
அழுவதில்லை என்பதை யாக்கோபு 1:21-25 விளக்குகிறது. வசனம்‌ என்பது 
நாம்‌ தேவனைக்‌ கண்ணோக்குகிற பலகணி மாத்திரம்‌ அல்ல, மற்றும்‌ 
வாழ்வின்‌ - பாதையில்‌ நாம்‌ பயணிக்கும்போது நமக்கு வழிகாட்டுகிற 
விளக்காக மாத்திரம்‌ இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அது நமது உண்மையான 
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இயல்பைப்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ ஒரு கண்ணாடியாகவும்‌ இருக்கிறது. நாம்‌ 
“உள்ளத்தில்‌ நாட்டப்பட்டதாயும்‌ ... ஆத்துமாக்களை இரட்சிக்க வல்லமை 
யுள்ளதாயுமிருக்கிற வசனத்தைச்‌ சாந்தமாய்‌ ஏற்றுக்கொள்கிற” போது, 
நாம்‌ “திருவசனத்தைக்‌ கேட்கிறவர்களாய்‌ மாத்திரமல்ல, அதின்படி 
செய்றெவர்களாயும்‌” அகிறோம்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, இருவசனக்தைக்‌ கேட்டும்‌ 
அதின்படி செய்யாத [நபரி, ... கண்ணாடியிலே தன்‌ சுபாவ முகத்தைப்‌ பார்த்தும்‌, 
பார்த்ததை மறந்து போகின்ற மனுஷனுக்கு ஒப்பாயிருக்றொர்‌” (யாக்கோபு 
1:21-24). வசனம்‌ அவரது இயல்பைப்‌ பிரதிபலித்தாலும்‌, அவர்‌ அதன்மீது 
கவனம்‌ செலுத்துவதில்லை. அவர்‌ உறுதிப்பாடு கொண்டி ருப்பதில்லை, 
தவறுகளைத்‌ திருத்தத்‌ தீர்மானிப்பது இல்லை, தமது நிலைகுறித்து 
மனங்கசந்த கண்ணீர்‌ இருப்பதில்லை. நியாயப்பிரமாணம்‌ 
வாசிக்கப்பட்டதைத்‌ தேவனுடைய மக்கள்‌ கேள்விப்பட்டபோது, 





அவர்கள்‌ தங்களின்‌ உண்மை நிலையைக்‌ கண்டனர்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
கண்டதை விரும்பாதிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளைக்‌ 
கடைப்பிடிக்காமல்‌ இருந்த உண்மையினால்‌ கவலையடைந்தனர்‌. 

நமது பாதை வழிக்கு ஒளியூட்டுறெ அதே வெளிச்சமானது நமது 
தவறுகளை வெளிப்படுத்துகிறதாகவும்‌ உள்ளது. அது நம்மீதும்‌ முன்னே 
யுள்ள பாதையின்மீதும்‌ வெளிச்சம்‌ வீசுறெது. நாம்‌ அந்த வெளிச்சத்தை 
எவ்வளவுக்கு நெருங்குகிறோமோ, அவ்வளவுக்கு நமது தவறுகள்‌ அதிகமாக 
வெளிப்படுத்தப்படுகின்றன. நாம்‌ நமது சொந்த தவறுகளை மறைப்பதற்கு 
அந்த வெளிச்சத்தைத்‌ தவிர்க்கவோ, அல்லது அவற்றை அடையாளம்‌ 
காணவும்‌ திருத்துதலுக்காக அவற்றைக்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கவும்‌ அந்த 
வெளிச்சத்தை நெருங்கி அணுகவோ முடியும்‌. வசனத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 
அல்லது போதித்தல்‌ மூலமாக ஆராதனை என்பதை நம்மை வெளிச்சத்திற்கு 
வெளிப்படுத்துறெது. 


நமது விசுவாசத்தில்‌ 
முதிர்ச்சியடைதல்‌/ பக்குவமடைகதல்‌ 

ரோமர்‌ 10:17, “ஆதலால்‌ விசுவாசம்‌ கேள்வியினாலே வரும்‌, கேள்வி 
தேவனுடைய வசனத்தினாலே வரும்‌” என்று கூறுறெது. உண்மையான 
விசவாசம்‌ அவரது வசனத்தைப்‌ பற்றிய அறிவின்‌ மூலமாக மாத்திரமே 
வரக்கூடும்‌. இயேசு தமது ்ஷர்களுக்காகத்‌ தம்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ அவரது 
ஜெபத்தில்‌, “உம்முடைய வசனமே சத்தியம்‌” என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 
17:17 அ). எபிரெயக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ “நீதியின்‌ வசனத்தில்‌ பழக்கமற்றவர்களா 
யிருந்த”படியால்‌ பக்குவம்‌ இல்லாதவார்களாக இருந்தனர்‌ என்று குற்றம்‌ 
சாட்டப்பட்டனர்‌ (எபிரெயர்‌ 5:13ஆ). அதன்‌ எழுத்தாளர்‌ அதற்கு முன்பு 





அவர்களுக்கு “ஆகையால்‌, நாம்‌ கேட்டவைகளை விட்டு விலகாதபடிக்கு, 
அவைகளை மிகுந்த ஜாக்கிரதையாய்க்‌ கவனிக்கவேண்டும்‌” என்று 
கூறியிருந்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 2:1). 

தேவனுடைய வசனத்துடன்‌ தொடர்ந்து நாம்‌ சம்பந்தப்படுத்தப்பட 
வில்லையென்றால்‌, நாம்‌ கர்த்தருக்குள்‌ வளர இயலாது. வசனமானது 
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ஆத்துமாவிற்கு உணவாக உள்ளது. தேவகுமாரனைப்‌ பற்றிய 
அறிவு மாத்திரமே, “கிறிஸ்துவினுடைய நிறைவான வளர்ச்சியின்‌ 
அளவுக்குத்தக்க பூரண புருஷராகும்‌” (எபேசியர்‌ 4:11) விரும்பத்தக்க 
அளவிலான பக்குவத்தை நமக்குக்‌ கொண்டுவரக்‌ கூடும்‌. பவுல்‌ பின்வரு 
மாறு கூறினார்‌, 


நாம்‌ இனிக்‌ குழந்தைகளாயிராமல்‌, மனுஷருடைய சூதும்‌ 
வஞ்சிக்றெதற்கேதுவான தந்திரமுமுள்ள போதகமாகிய பலவித 
காற்றினாலே அலைகளைப்போல அடிபட்டு அலைகுிறவர்களா 
யிராமல்‌, அன்புடன்‌ சத்தியத்தைக்‌ கைக்கொண்டு, தலையாகிய 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ எல்லாவற்றிலேயும்‌, நாம்‌ வளருகிறவர்களாயிருக்கும்‌ 
படியாக அப்படிச்‌ செய்தார்‌ (எபேசியர்‌ 4:14, 15). 


வசனத்தை ஏற்றுக்கொள்ளுதலில்‌ ஆராதனை என்பது கர்த்தருக்குள்‌ 
பக்குவம்‌ அடைவதற்கான மாபெரும்‌ வழியாக உள்ளது. 


முடிவுரை 
சில வேளைகளில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ மத்தியில்‌ “குறைவான பிரசங்கித்தல்‌ 
மற்றும்‌ அதிக ஆராதனை” என்பதற்கான வேண்டுகோள்‌ உள்ளது. 
பிரசங்கித்தல்‌ அல்லது போதித்தல்‌ என்பது ஆராதனையில்‌ இருந்து 
வேறுபட்ட சில விஷயமாக உள்ளது என்பதே அந்த வேண்டுகோளின்‌ 
மறைவான கருத்தாகும்‌. வேதாகமரீதியான பிரசங்கித்தல்‌ என்பது 
ஆராதனையின்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ நினைக்கப்பட வேண்டும்‌. 
ஆராதிக்கும்‌ சபைக்கூடுகையானது, வசனத்தை வாசித்தல்‌ மற்றும்‌ 
அறிவித்தல்‌ என்பவற்றிற்கு மிகவும்‌ பதில்செயல்‌ உள்ள சூழ்நிலையை 
அளிக்க வேண்டும்‌. அவரது வசனத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ மற்றும்‌ 
போதித்தல்‌ என்பது மனம்‌ வருந்தித்‌ தேவனை ஆராதிப்பவர்களின்‌ 
இருதயங்களில்‌ மாபெரும்‌ வகையில்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படுதலைக்‌ 
கண்டறிய வேண்டும்‌. 
இயேசு விதைப்பவன்‌ உவமையைக்‌ கூறியபின்பு, கேள்விகேட்ட தமது 





சீஷா்களிடத்தில்‌ “விதை தேவனுடைய வசனம்‌” என்று விளக்கினார்‌ 
(லூக்கா 8:11ஆ). இந்த உவமை “இருதயங்களைப்‌ பற்றிய உவமை” என்று 
அழைக்கப்பட வேண்டும்‌. இயேசு உண்மையில்‌ விதையை விதைத்தல்‌ 
பற்றியல்ல, ஆனால்‌ விதையை [வசனத்தை] ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய 
இருதயத்தின்‌ வகையைப்‌ பற்றிப்‌ போதித்தார்‌. விதையானது எல்லா 
இடங்களிலும்‌ விகைக்கப்படுகிறது, எல்லா வகையான மண்ணிலும்‌ 
விழுகிறது, இது எல்லா வகையான இருதயங்களையும்‌ குறிக்கிறது. நல்ல 
நிலம்‌, அல்லது இருதயம்‌ என்பது, விதையை ஏற்றுக்கொண்டு அது வளரவும்‌ 
உற்பத்தி செய்யவும்‌ அனுமதிக்கிறது. இது தேவனை உண்மையுடன்‌, 
நேர்மையுடன்‌ ஆராதிக்கும்‌ இருதயமாக இருக்க வேண்டும்‌. 
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7 
“கொறுத்துலே மிகுந்த 
சிலாக்கியம்‌” 


தொடக்ககால சடையார்‌ வியப்புக்குரிய அமைப்பாக இருந்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ பெரும்பான்மையான மக்கள்‌ செய்வதற்கு 
மிகக்கடினமானதாகக்‌ காணுகிற சிலவற்றைச்‌ செய்தனர்‌ - அது நடபடிகள்‌ 
புத்தகத்தில்‌ இருமுறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளதாக நாம்‌ காணும்‌ 
குனிச்சிறப்பான செயலாக உள்ளது. 


விசுவாசிகளெல்லாரும்‌ ஒருமித்திருந்து, சகலத்தையும்‌ பொதுவாய்‌ 
வைத்து அநுபவித்தார்கள்‌. காணியாட்சிகளையும்‌ ஆஸ்திகளையும்‌ 
விற்று, ஒவ்வொருவனுக்கும்‌ தேவையானதற்குத்தக்கதாக அவைகளில்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ பகிர்ந்துகொடுத்தார்கள்‌ (நடபடிகள்‌ 2:44, 45). 


நிலங்களையும்‌ வீடுகளையும்‌ உடையவர்கள்‌ அவைகளை விற்று, 
விற்கப்பட்டவைகளின்‌ ரெயத்தைக்‌ கொண்டுவந்து, அப்போஸ்த 
லருடைய பாதத்திலே வைத்தார்கள்‌. அவனவனுக்குத்‌ தேவை 
யானதற்குத்தக்கதாய்ப்‌ பகிர்ந்துகொடுக்கப்பட்டது; அவர்களில்‌ 
ஒருவனுக்கும்‌ ஒன்றும்‌ குறைவாயிருந்ததில்லை. 

சீப்புருத்தீவானும்‌ லேவியனும்‌ அப்போஸ்தலராலே ஆறுதலின்‌ 
மகன்‌ என்று அர்த்தங்கொள்ளும்‌ பர்னபா என்னும்‌ மறுபோர்‌ 
பெற்றவனுமாகிய யோசே என்பவன்‌, தனக்கு உண்டாயிருந்த 
நிலத்தை விற்று, அதின்‌ ரெயத்தைக்‌ கொண்டுவந்து, அப்போஸ்‌ 
தலருடைய பாதத்திலே வைத்தான்‌ (நடபடிகள்‌ 4:34-37). 


இந்தத்‌ தாராளமான கொடைகள்‌ முதல்‌-நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களின்‌ மத்தியில்‌ தனிமைப்பட்ட விஷயங்களாக இருந்ததில்லை. 
சபையானது யூதேயாவுக்கு அப்பால்‌ பரவியபோது, வடக்கில்‌ சுமார்‌ 
முந்நூறு மைல்கள்‌ (480 கிலோ மீட்டர்கள்‌) தொலைவில்‌ சீரியாவின்‌ 
அந்தியோகியா என்ற நகரத்தில்‌ ஒரு சபை நடப்பட்டது. அகபு என்ற 
தீர்க்கதரிசி எருசலேமில்‌ இருந்து அந்தியோகியாவுக்குப்‌ பயணமாகி மாபெரும்‌ 
பஞ்சம்‌ வரவிருந்ததை அறிவித்தார்‌. கிலவுதியு ராயன்‌ காலத்தில்‌ உலகம்‌ 
முழுவதிலும்‌ பஞ்சம்‌ ஒன்று வந்தது (நடபடிகள்‌ 11:27, 28). யூதேயாவைப்‌ 
போலவே, அந்தியோகியாவும்‌ பாதிக்கப்பட்டது; ஆனால்‌ அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ “அவரவர்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ திராணிக்குத்‌ தக்கதாக 
யூதேயாவில்‌ குடியிருக்கிற சகோதரருக்கு உதவியாகப்‌ பணஞ்‌ சேகரித்து 
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அனுப்ப வேண்டுமென்று தீர்மானம்பண்ணினார்கள்‌. அப்படியே அவர்கள்‌ 
சேகரித்து, பர்னபா, சவுல்‌ என்பவர்களுடைய கையிலே கொடுத்து, 
மூப்பரிடத்திற்கு அனுப்பினார்கள்‌” (நடபடிகள்‌ 11:29, 30). 

சில ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, பவுல்‌ பலஸ்தீனத்தில்‌ இருந்த யூதக்கிறிஸ்த 
வர்களின்‌ தேவைகளுக்குப்‌ பங்களிக்கும்படி மக்கெதோனியா, அகாயா, 
மற்றும்‌ கலாத்தியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களை ஊக்கப்படுத்தினார்‌. 
அவர்‌ வரும்போது பணஞ்சேர்க்குதல்‌ இராதபடிக்கு, வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளிலே அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பங்களிப்புகளைச்‌ சேர்த்துவைக்கும்படி 
அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:1, 2). 





ஆராதனை என்ற வகையிலான கொடுத்தல்‌ 

வாரந்தோறும்‌ காணிக்கை கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுக்கு ஆராதனை 
செய்வதன்‌ வெளிப்பாடாக உள்ளது என்று நினைப்பதற்கு வேதாகம 
ரீதியான அடிப்படை ஏதேனும்‌ உள்ளதா? பவுல்‌, கொரிந்து நகரில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, ஆராதிக்கக்‌ கூடிவரும்‌ நாளான வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ 
பணம்‌ சேகரிக்கும்படி அவர்களுக்கு அறிவுறுத்தினார்‌. அவர்களுக்கு அவர்‌ 
பணம்‌ சேர்க்குதலுக்கு மிகவும்‌ வசதியான நேரம்‌ பற்றி மட்டும்‌ ஆலோசனை 
கூறினாரா? இந்தக்‌ கொடுத்தலானது அவர்களின்‌ ஆராதனையில்‌ ஒரு 
பாகமாகக்‌ கருதப்பட்டதா, அல்லது இது அவர்கள்‌ தேவனை ஆராதித்தல்‌ 
என்ற விஷயத்துடன்‌ தொடர்பற்ற செயல்முறையாக இருந்ததா? 

இந்தக்‌ கேள்விக்குப்‌ பதில்‌ அளிப்பதில்‌, ஆன்டி 1. ரிட்சி என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 





நம்மில்‌ பலர்‌ ஆராதனையில்‌ பல “விஷயங்கள்‌” உள்ளன என்று 
கூறப்படும்‌ உபதேசத்தைக்‌ கேட்டிருக்கிறோம்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
எதுவும்‌ இல்லை, “சேர்த்து வைக்கக்கடவன்‌” என்பதும்‌ அவற்றில்‌ 
ஒன்றாக உள்ளது. ஆகையால்‌, கொடுத்தல்‌ என்பது அந்தப்‌ 
பட்டியலைச்‌ சார்ந்தது என்ற இயந்திரத்தனமான முடிவை நாம்‌ 
அடைகிறோம்‌, ஆனால்‌ சபையானது தனது ஊழியத்தைச்‌ செய்வதற்குப்‌ 
பணம்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்ற எதிர்பார்ப்பின்‌ விளக்கம்‌ 
எதைப்பற்றியும்‌ நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ அதிகமாக நினைப்பதில்லை, மற்றும்‌ 
இவ்விதமாக உதவி செய்தல்‌ என்பது நமது பொறுப்பாக உள்ளது. ... 


அவர்‌ பிற்பாடு பின்வருமாறு கேட்டார்‌: 


ஆனால்‌ நாம்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது வணங்குதல்‌ மற்றும்‌ தேவனைத்‌ 
தொழுதுகொள்ளுதலின்‌ மனச்சாட்சிப்படியான செயலாய்‌ 
இருப்பதற்கு, நமது எண்ணங்களைத்‌ துரிதப்படுத்தி [கூர்மையாக்கி] 
மேல்நோக்கிக்‌ காட்டக்‌ கூடாதா என்ன? ! 


இந்தக்‌ கேள்விக்கு வேதாகமரீதியாகப்‌ பதில்‌ அளிக்க, பவுல்‌ வந்திருந்த 
பின்னணியான கிறிஸ்தவத்தினுடைய எபிரெய வேர்களைப்‌ பற்றி 
ஆழ்ந்து சிந்திப்போம்‌. தேவனுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது வேதாகமத்தில்‌ 
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குறிப்பிடப்பட்டுள்ள இரண்டாவது செயல்துடிப்புள்ள பதில்செயலாக 
உள்ளது (ஆதியாகமம்‌ 4:3-5). கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது முதலாவதாக 
இருந்தது (ஆதியாகமம்‌ 2:16, 17). ஆதாமும்‌, ஏவாளும்‌ நன்மை 
தீமை அறியும்‌ மரத்தின்‌ கனியை உண்ணக்கூடாது என்று தேவன்‌ 
கட்டளையிட்டிருந்தார்‌. காணிக்கைகளுக்குரிய தேவனுடைய 
அறிவுறுத்துதல்‌ ஆதியாகமத்தில்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டிருப்பதில்லை, 
ஆனால்‌ எபிரெயருக்கு நிருபத்தை எழுதியவர்‌, “விசுவாசத்தினாலே 
ஆபேல்‌ காயீனுடைய பலியிலும்‌ மேன்மையான பலியை தேவனுக்குச்‌ 
செலுத்தினான்‌; ...” என்று கூறினார்‌ (எபிரெயர்‌ 11:4). எந்த ஒரு விஷயமும்‌ 
விசுவாசத்தினால்‌ செய்யப்படுவதற்கு முன்பு, அதுபற்றித்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
இருந்து அறிவுறுத்துதல்‌ இருந்தாக வேண்டும்‌; ஏனெனில்‌ “விசுவாசம்‌ 
கேள்வியினாலே வரும்‌, கேள்வி தேவனுடைய வசனத்தினாலே வரும்‌” 
(ரோமர்‌ 10:17). 

தேவனுடைய மக்கள்‌ எப்போதுமே கொடுக்கிற மக்களாக 
இருந்துள்ளனர்‌, மற்றும்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுக்குரிய பதில்செயலாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ எப்போதுமே விரும்பியுள்ளார்‌. ஆபிராம்‌, 
சாலோமின்‌ ராஜாவும்‌ தேவனுக்கு ஆசாரியருமான மெல்கிசேதேக்குக்கு, 
யுத்தத்தில்‌ வென்ற பொருட்களில்‌ தசமபாகம்‌ கொடுத்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 
14; குறிப்பாக வசனங்கள்‌ 18 முதல்‌ 20 வரை காணவும்‌). யாக்கோபு 
தமக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ யாவற்றிலும்‌ தேவனுக்குத்‌ தசமபாகம்‌ 
கொடுப்பதாக வாக்களித்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 28:20-22). 

தேவனுக்கு ஆராதனை செய்வதில்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌, 
பலவித பலியும்‌ காணிக்கைகளும்‌, இரு பீடங்கள்‌ தேவைப்பட்ட பாக 
மாக இருந்தன. ஆசரிப்புக்கூடாரத்திற்கு (பிற்பாடு தேவாலயத்திற்கு) 
வெளியே இருந்த பீடம்‌ தகனபலிகளை ஏற்றுக்கொள்வதற்கான இட 
மாக இருந்தது. உட்புறம்‌ இருந்த பீடம்‌ தேவனுக்குச்‌ சுகந்த வாசனைப்‌ 
பலியைச்‌ செலுத்தும்‌ இடமாக இருந்தது. பீடங்கள்‌ என்பவை தேவனுக்குக்‌ 
கொடைகள்‌ அளிப்பதற்கானவைகளாக இருந்தன. லேலியராகமத்தின்‌ 











முதல்‌ ஏழு அதிகாரங்கள்‌ தேவனுக்குப்‌ பல்வேறு கொடைகளை ஏற்புடைய 
வகையில்‌ அளித்தலுக்கான அறிவுறுத்துதல்களை அளிக்கின்றன. 
எஸ்றாவும்‌, நெகேமியாவும்‌, யூதாவில்‌ உண்மையான 
ஆராதனையை மீளக்கட்டுவித்தபோது, உடன்படிக்கையை 
மீளக்கட்டுவிக்கும்‌ உறுதிச்‌ சொற்களின்‌ மத்தியில்‌, தேவனுடைய 
வீட்டிற்கென்று ஒவ்வொரு ஆண்டிலும்‌ சேக்கலில்‌ மூன்றில்‌ ஒருபாகம்‌ 
காணிக்கையளிக்கும்‌ ஒப்பந்தங்கள்‌ இருந்தன. மக்கள்‌ போஜன பலிகள்‌, 
தகன பலிகள்‌, மற்றும்‌ பாவநிவாரண பலிகள்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தொடர்ந்து 
கொடுத்தனர்‌; மற்றும்‌ அவர்கள்‌ ஒவ்வொரு ஆண்டிலும்‌, தேவனுடைய 
வீட்டிற்கென்று நிலம்‌ மற்றும்‌ ஒவ்வொரு மரத்தின்‌ முதற்பலன்களுடன்‌ 
முதற்பேறாகப்‌ பிறந்த யாவரையும்‌ கொண்டுவர வேண்டியிருந்தது. மேலும்‌ 
அவர்கள்‌ லேவியர்களுக்குத்‌ தங்கள்‌ தசமபாகங்களைக்‌ கொண்டு வரவும்‌ 
ஒப்புக்கொண்டனர்‌, அந்த லேவியர்கள்‌, தேவனுடைய வீடு புறக்கணிக்கப்‌ 
படாமல்‌ இருக்கத்‌ தங்களுக்குக்‌ கிடைத்த தசமபாகத்தில்‌, தசமபாகத்தைத்‌ 
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தேவனுடைய பொக்கிஷ சாலைக்குக்‌ கொண்டுவர ஒப்புக்கொண்டனர்‌ 
(நெகேமியா 10:32-39). 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கடைசிப்‌ புத்தகம்‌, யூதா தேவனுக்குக்‌ 
கொடுப்பதாக அளித்திருந்த தங்கள்‌ வாக்குறுதிகளைக்‌ காக்கத்‌ தவறிய 
தற்காக அவர்களைச்‌ சிட்சித்தது/கண்டித்தது. மல்கியாவின்‌ மூலமாக 
தேவன்‌, “மனுஷன்‌ தேவனை வஞ்சிக்கலாமா? நீங்களோ என்னை 





வஞ்சிக்கிறீர்கள்‌. “எதிலே உம்மை வஞ்சித்தோம்‌ என்கிறீர்கள்‌?” தசம 
பாகத்திலும்‌ காணிக்கைகளிலுந்தானே. ” யூதாதேசம்‌ முழுவதும்‌ தேவனை 
வஞ்சித்ததற்காகச்‌ சபிக்கப்பட்டது என்று யூதா மக்களுக்குத்‌ தீர்க்கதரிசி 
கூறினார்‌. பின்பு அவர்களுக்கு அவர்‌, “என்‌ ஆலயத்தில்‌ ஆகாரம்‌ உண்டா 
யிருக்கும்படித்‌ தசமபாகங்களையெல்லாம்‌ பண்டசாலையிலே கொண்டு 
வாருங்கள்‌; ...” என்று அறிவுறுத்தினார்‌ (மல்கியா 3:8-10). 

இயேசு தமது சீஷர்களுக்குப்‌ பரலோகத்தில்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ 
சேர்த்துவைக்கும்படி போதித்தார்‌ (மத்தேயு 6:19-21). அவர்களுக்கு 
அவர்‌ கொடுத்தலின்‌ தகுதியான நோக்கம்‌ மற்றும்‌ வகை ஆகியவற்றைப்‌ 
போதித்தார்‌ (மத்தேயு 6:1-4). அவர்களின்‌ கொடுத்தல்‌ மனிதர்களை 
ஈர்ப்பதற்காக இன்றி, ஏழைகளுக்கு உதவுவதற்காக இருக்க வேண்டும்‌. 
அவர்கள்‌ ரகசியமாகக்‌ கொடுக்கும்படியும்‌, அப்போது தேவன்‌ அவர்களை 
ஆசீர்வதிப்பார்‌ என்றும்‌ கூறப்பட்டனர்‌, இது அவர்களின்‌ கொடைகள்‌ 
மனிதர்களை அல்ல, தேவனையே பிரியப்படுத்துவதாக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று சுட்டிக்காண்பித்தது. தேவாலயத்துக்‌ காணிக்கை 





பெட்டியில்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ காணிக்கைகளைச்‌ செலுத்துவதைக்‌ கவனித்த 
இயேசு, சில மனிதர்கள்‌ பெருந்தொகையைச்‌ செலுத்துவகைக்‌ கண்டார்‌. 
ஒரு ஏழை விதவை இரண்டு செப்புக்காசுகளை மட்டும்‌ செலுத்தினாள்‌. 
இதை இயேசு தமது சீஷர்களின்‌ கவனத்திற்குக்‌ கொண்டுவந்து, 
அவர்களிடத்தில்‌, “காணிக்கைப்‌ பெட்டியில்‌ பணம்‌ போட்ட மற்றெல்‌ 
லாரைப்‌ பார்க்கிலும்‌ இந்த ஏழை விதவை அதிகமாய்ப்‌ போட்டாள்‌ என்று 
மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌; அவர்களெல்லாரும்‌ தங்கள்‌ 
பரிபூரணத்திலிருந்தெடுத்துப்போட்டார்கள்‌; இவளோ தன்‌ வறுமை 
யிலிருந்து தன்‌ ஜீவனத்துக்கு உண்டாயிருந்ததெல்லாம்‌ போட்டுவிட்டாள்‌ 
என்றார்‌” (மாற்கு 12:43, 44). 

இந்தப்‌ பின்னணியில்‌ இருந்துதான்‌ தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தேவனுக்குக்‌ கொடுக்கக்‌ கற்று கொண்டனர்‌. இது கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ 
கற்றுக்கொண்டிருக்கக்கூடிய பின்னணியாகவும்‌ உள்ளது. அவர்‌ நான்கு 
சுவிசேஷங்களிலும்‌ எவ்விடத்திலும்‌ காணப்பட்டிராததான இயேசுவின்‌ 
மேற்கோள்‌ ஒன்றை நமக்குக்‌ கொடுத்தார்‌: “வாங்குகிறதைப்பார்க்கிலும்‌ 
கொடுக்கிறதே பாக்கியம்‌” (நடபடிகள்‌ 20:35அ). சபையில்‌ கொடுத்தல்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கலந்துரையாடுதலின்‌ நோக்கம்‌, நிதிநிலைத்திட்டத்தை 
மேம்படுத்துவதல்ல, ஆனால்‌ ஆராதனையை மேம்படுத்துதல்‌ என்பதாகவே 
உள்ளது. 
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தெய்வீக போதனையின்படி 
கொடுத்தல்‌ 

கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ பவுலின்‌ விளக்கம்‌, இது ஆராதனையின்‌ வெளிப்‌ 
பாடாக அவர்‌ கருதினார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. உண்மையில்‌, 
அவர்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றிக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ வேறு 
எங்கும்‌ உள்ள அறிவுறுத்துதலின்‌ மிக முழுமையான வடிவை நமக்குக்‌ 
கொடுத்தார்‌. யூதேயாவில்‌ இருந்த ஏழைப்‌ பரிசுத்தவான்களுக்குப்‌ பணம்‌ 
சேகரித்தல்‌ பற்றிக்‌ கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு அவர்‌ 
கொடுத்த அறிவுறுத்துதலை நாம்‌ ஏற்கனவே குறிப்பிட்டுள்ளோம்‌; அவர்கள்‌ 
வாரத்தின்‌ முகல்நாளிலே கூடிவரும்போது தங்களிடத்தில்‌, “எதையாகிலும்‌ 
சேர்த்துவைக்க” வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:1, 2). 
ஒருவேளை அவர்‌ அந்த நாளில்‌ அவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஒன்றுகூடி வருவதால்‌ 
பணம்‌ சேகரிக்கும்படி கூறியிருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ 
பவுலின்‌ புரிந்துகொள்ளுதலை நாம்‌ பகிர்ந்து கொள்ளும்போது, அது 
தேவனுக்கு ஆராதனை செய்யும்‌ பதில்செயலாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ நோக்கம்‌ கொண்டார்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ சந்தேகம்‌ கொள்வதில்லை. 





பவுல்‌ மக்கெதோனியா, அகாயா, மற்றும்‌ கலாத்தியா நாடுகளில்‌ 
இருந்த கிரேக்க சபைகளில்‌ இருந்து பலஸ்தீனத்தில்‌ இருந்த யூதேயா 
சபைகளுக்குக்‌ காணிக்கைகளை பெற்றுக்கொள்ள விரும்பியதற்கு 
இரண்டு காரணங்கள்‌ இருந்தன. ஒன்று யூதேயாவில்‌ இருந்த ஏழைக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு உதவுதல்‌ என்பதாயிருந்தது; இன்னொன்று யூத மற்றும்‌ 
புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்களிடையே உறவுமுறைகளை மேம்படுத்துதல்‌ 
என்பதாயிருந்தது. இவ்விரு காரணங்களுமே தேவனுடைய ஊழியம்‌ 
மற்றும்‌ தேவனுக்குக்‌ துதியின்‌-பதில்செயல்‌ என்று தகுதிப்பட்டிருந்தன. 
கொரிந்துவில்‌ இருந்த சபைக்கு 2 கொரிந்தியர்‌ 8 மற்றும்‌ 9ல்‌ தரப்பட்ட 
அறிவுறுத்துதல்கள்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ பவுலின்‌ கருத்தை வெளிப்படுத்து 
கின்றன. 

முதலில்‌, பவுல்‌ கிறிஸ்தவக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது எப்படிப்பட்டதாக 
இருக்கக்‌ கூடாது என்று விவரித்தார்‌. அது மற்றவர்களின்‌ கஷ்டத்தை 
நீக்குதல்‌ என்ற நோக்கங்கொண்டிருக்கையில்‌, கொடுப்பவரின்‌ கஷ்டத்தை 
அதிகரிப்பதாக இருக்கக்‌ கூடாது (8:13). கிறிஸ்தவர்கள்‌ விசனமாய்க்‌ 
கொடுக்கக்‌ கூடாது (9:7). அதாவது, கொடுக்கிற கிறிஸ்தவர்‌ தாம்‌ 
கொடுத்திருக்க விரும்பாதவற்றைக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடாது. கடைசியாக, 
ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ கட்டாயத்தின்பேரில்‌ கொடுக்கக்‌ கூடாது (9:7). அதாவது, 
மற்றவர்கள்‌ கொடுக்றொர்களே என்பதற்காகவோ அல்லது நாம்‌ கொடுக்க 








வேண்டும்‌ என்று மற்றவர்கள்‌ நினைக்கிறார்களே என்பதற்காகவோ நாம்‌ 
கொடுக்கக்‌ கூடாது; மாறாக, நமது கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுக்கு நம்‌ 
இருதயத்தின்‌ சுயவிருப்பமான பதில்செயலாக இருக்க வேண்டும்‌. 
கொடுத்தல்‌ என்பது எப்படிப்பட்டதாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதற்குப்‌ பவுலின்‌ பட்டியல்‌ மிகவும்‌ நீண்டதாக உள்ளது: 
1. “மிகுந்த உபத்திரவத்தினாலே” கொடுப்பவர்கள்‌ சோதிக்கப்படுகை 
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யிலும்கூட “பரிபூரண சந்தோஷத்தினாலே,” கிறிஸ்தவக்‌ கொடுத்தல்‌ 
என்பது, பண்புபடுத்தப்பட வேண்டும்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 8:1, 2). சந்தோஷம்‌ 
என்பது முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌ படித்தபடி, தேவனை ஆராதித்தலின்‌ 
வெளிப்பாடுகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. 

2. கிறிஸ்தவக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது கொடுப்பவர்கள்‌ ஆழ்ந்த வறுமையில்‌ 
இருக்கும்போதும்கூட, உதாரத்துவத்தினால்‌ பண்புபடுத்தப்பட 
வேண்டும்‌ (8:1, 2). இவ்வகையான உதாரத்துவம்‌ என்பது தேவனுடைய 
பரிபூரண ஆசீர்வாதங்களுக்குப்‌ பதில்செயல்‌ என்பதால்‌ மாத்திரமே 
தூண்டப்படக்‌ கூடியதாக உள்ளது. தேவனை நோக்கிய உதாரத்துவத்தின்‌ 
வெளிப்படுத்துதலானது ஆராதனையாக இருக்கிறது. 

3. கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ திராணிக்கு மேலாகக்‌ கொடுக்கும்படி 
எதிர்பார்க்கப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ மக்கெதோனியக்‌ கிறிஸ்தவர்களில்‌ 
சிலர்‌ தேவனுடைய இந்த ஊழியத்தில்‌ தங்கள்‌ திராணிக்கு மிஞ்சியும்‌ 
கொடுத்திருந்தனர்‌ (8:3, 12). இப்படிப்பட்ட கொடுத்தல்‌ என்பது தியாக 
மான ஆராதனையாக உள்ளது. 

4. மக்கெதோனியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, மற்ற கிறிஸ்தவர்களை 
ஆதரிப்பதில்‌ பங்கேற்கும்‌ வாய்ப்பு ஒன்றிற்காகக்‌ கெஞ்சினார்‌ (8:4). இது 
அன்பின்‌ ஆராதனை நிறைந்த வெளிப்பாய்ந்தோடுதலாக, மற்ற பரிசுத்த 
வான்களின்‌ மத்தியில்‌ தேவனுடைய ஊழியத்தைப்‌ பாராட்டுதலாக 
இருந்தது. 

5. உதாரகுணமுள்ள இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, முதலில்‌ தங்கள்‌ 
இருதயங்களைத்‌ தேவனுக்கு அர்ப்பணித்திருந்தனர்‌ (8:5). ஒரு நபர்‌ தம்மைத்‌ 
தேவனுக்கு முதலில்‌ கொடுக்காத வரையில்‌ அவர்‌ அதிகமாய்க்‌ கொடுப்பதில்லை 
என்பதே இதன்‌ மறைவான கருத்தாக உள்ளது. கொடுப்பவரின்‌ இருதயம்‌ 
இடம்பெற்றிராத கொடை எதுவும்‌ வீணும்‌ வெறுமையுமானதாக 
உள்ளது. நம்மையே தேவனுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது ரோமர்‌ 12:1, 2ல்‌ 
தேவனுக்கு ஆராதனை செலுத்துதலாகக்‌ கண்ணோக்கப்பட்டுள்ளது. 





6. தேவனுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது கிருபை நிறைந்த ஊழியமாக 
உள்ளது (8:6), இதில்‌ நாம்‌ தொடர்ந்து வளர வேண்டும்‌ (8:7). 

7. கொடுத்தல்‌ என்பது நாம்‌ தேவன்மீதும்‌ ஒருவர்‌ மற்றவர்மீதும்‌ 
கொண்டுள்ள அன்பின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையை நிரூபிக்கிறது (8:8). 
சபைக்குத்‌ தேவைப்படுகிறது என்பதற்காக மாத்திரம்‌ காணிக்கை என்பது 
ஒருக்காலும்‌ தரப்படக்கூடாது. கொடுத்தல்‌ என்பது தேவன்மீது நாம்‌ 
கொண்டுள்ள அன்பின்‌ வெளிப்பாடாக உள்ளது. இது ஆராதனையாக 
உள்ளது! 

8. கொடுத்தல்‌ என்பது இயேசுவின்‌ உதாரணத்தைப்‌ பின்பற்றுகிறது, 
அவர்‌ “ஐசுவரியமுள்ளவராயிருந்தும்‌, நீங்கள்‌ அவருடைய தரித்திரத்‌ 
தினாலே ஐசுவரியவான்களாகும்படிக்கு, உங்கள்நிமித்தம்‌ தரித்திர 
ரானாரே” (8:9). பிதாவானவர்‌ உரிமையாகக்‌ கொண்டுள்ள யாவற்றிற்கும்‌ 
சுதந்தரர்கள்‌ என்ற வகையில்‌, நாம்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ எவ்வளவு 
ஐசுவரியவான்களாக இருக்கிறோம்‌ என்பதை உணர்ந்து அறியும்போது, 
அந்த ஐசுவரியங்களின்‌ பெருக்கத்தில்‌ இருந்து கொடுப்பது ஆராதனையில்‌ 


80 


அடங்குகிறது. 

9. கொடுத்தல்‌ என்பது சககிறிஸ்தவர்களுக்கு இடையில்‌ சமத்துவத்தை 
அளிக்கிறது (8:13, 14). சமத்துவம்‌ என்பது ஐக்கியம்‌, பங்கேற்றல்‌, 
பங்காளிகளாகுதல்‌, மற்றும்‌ ஒன்றுகூடுதல்‌ என்பவற்றைக்‌ கருத்தாகத்‌ 
தெரிவிக்கிறது - இவை யாவும்‌ ஒன்றிணைந்த ஆராதனையின்‌ பண்புகளாக 
உள்ளன. 

10. கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுடைய ஊழியத்தின்‌ பங்கேற்கத்‌ 
குயாராயிருத்தலைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்றெது (8:11, 12; 9:2). 

11. கொடுத்தல்‌ என்பது இருதயத்தின்‌ விஷயமாக உள்ளது. உற்சாகத்‌ 
துடனும்‌ நோக்கத்துடனும்‌ கொடுப்பவர்களைத்‌ தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌ 
(9:7). தேவன்மீது அன்பு பெருக்கெடுக்கும்‌ இருதயத்தில்‌ இருந்து வருகிற 
உற்சாகம்‌ நிறைந்த, நோக்கம்‌ கொண்ட கொடுத்தல்‌ ஆராதனையாக 
உள்ளது. 

12. கொடுப்பவர்‌, சகல வரங்களையும்‌ கொடுக்கிறவரும்‌ விதைப்பதற்கு 








விதையை அளிக்கிறவருமாகிய தேவனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படுகிறார்‌ (9:10, 
11). ஆராதனையில்‌ ஆராதிப்பவர்‌, ஆராதிக்கப்படுகிறவரால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
படுறொர்‌. அதனால்தான்‌ “வாங்குகிறதைப்பார்க்லும்‌ கொடுக்கிறதே 
பாக்கியமாக” உள்ளது நடபடிகள்‌ 20:35). 

13. கொடுத்தல்‌ என்பது கொடுப்பவர்‌ மற்றும்‌ பெறுபவர்‌ ஆகிய 
இருவரிடத்திலும்‌ தேவனுக்கு நன்றி செலுத்துதலை உண்டாக்குகிறது 
(9:11-12). எந்த வடிவத்திலும்‌ தேவனுக்கு நன்றி செலுத்துதல்‌ என்பது 
ஆராதனையாக உள்ளது. 





முடிவுரை 

தேவனுடைய திட்டத்தின்படி கொடுத்தல்‌ என்பது உண்மையான 
ஆராதனையில்‌ பல நிபந்தனைகளைச்‌ சந்திக்கிறது, எனவே இவ்விரண்‌ 
டையும்‌ [ஆராதனையையும்‌ கொடுத்தலையும்‌] பிரித்தல்‌ என்பது மிகவும்‌ 
விரும்பத்தக்கதாக இருப்பினும்‌ கடினமாயிருக்கிறது. ஜிம்மி ஜிவிடென்‌ 
என்பவர்‌, “கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ போதிக்கும்போது, அது ஆராதனையாக 
உள்ளது மற்றும்‌ அது நிதிநிலைகத்‌ திட்டங்களைச்‌ சந்திக்கக்கூடிய ரூபாய்‌ 
களையும்‌ நாணயங்களையும்‌ உள்ளடக்குவதற்கு மாறாக தேவனுக்குத்‌ 
தாழ்மையுடன்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ என்பதை உள்ளடக்குவதாக இருக்கிறது 
என்ற உண்மைகளின்மீது அதிகம்‌ கவனம்‌ செலுத்துங்கள்‌” என்ற கருத்துத்‌ 
தெரிவித்தார்‌.” 

பல சபைகள்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ போதிப்பதற்கு மிகவும்‌ சங்கடம்‌ 
கொள்பவைகளாகியுள்ளன. சபை வளர்ச்சி பற்றிய பாடங்கள்‌, பணத்‌ 
திற்கான வேண்டுகோள்கள்‌ என்பவை சபைகளுக்கு எதிராக “சபையற்ற 
தன்மையின்‌” மாபெரும்‌ விமர்சனமாக இருப்பதை வெளிப்படுத்து 
இன்றன.” சில சபைகள்‌, சபை ஊழியத்திற்குப்‌ பார்வையாளர்கள்‌ 
காணிக்கை கொடுக்கும்படி எதிர்பார்க்கப்படுவதில்லை என்று அறிவித்தல்‌ 
மூலம்‌ இதற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்துள்ளன. மற்ற சபைகள்‌ ஆராதனையின்‌ 
போது காணிக்கை சேகரித்தலை இனியும்‌ கைக்கொள்ளாமல்‌, 
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உறுப்பினர்களை அஞ்சல்‌ மூலமாகவோ அல்லது வேறு ஏதாவது 
வகையிலோ காணிக்கை கொடுக்கும்படி உற்சாகப்படுத்துகின்றன. சில 
சபைகள்‌ தங்களின்‌ சபைகூடுகைகளில்‌, கொடுத்தல்‌ பற்றிய பிரசங்கித்தல்‌ 
அல்லது போதித்தல்‌ எதையும்‌ அனுமதிப்பது இல்லை. சபைகளில்‌ 
பிரசங்கிக்கும்படி என்னை அழைத்த அழைப்புக்களில்‌, பல சமயங்களில்‌ 
கொடுத்தல்‌ பற்றிப்‌ பேசவோ அல்லது போதிக்கவோ வேண்டாம்‌ என்று 
நான்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்பட்டுள்ளேன்‌. சற்றுகாலத்திற்கு முன்பு, ஒரு 
ஞாயிற்றுக்ழெமையன்று காலையில்‌ ஒரு சபையில்‌ பிரசங்கிக்கும்படி. 
நான்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டேன்‌. பிற்பாடு நான்‌ தொலைபேசியில்‌ 
அழைக்கப்பட்டு, ஞாயிறுகாலை வேதபாட வகுப்பிலும்‌ போதிக்க, 
நான்‌ விரும்புகிறேனா என்று கேட்கப்பட்டேன்‌. நான்‌ அதற்கு ஒப்புக்‌ 











கொண்டேன்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ படித்துக்கொண்டிருப்பது என்ன என்றும்‌, 
நான்‌ எதைப்பற்றிப்‌ போதிக்க வேண்டும்‌ என்பதற்கு அவர்கள்‌ ஏதேனும்‌ 
முன்னுரிமை கொண்டுள்ளனரா என்றும்‌ நான்‌ கேட்டேன்‌. நான்‌ எதைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேச வேண்டும்‌ என்பதற்கு அவர்கள்‌ முன்னுரிமை எதையும்‌ 
கொண்டிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ ஒரு தலைப்பைப்‌ பற்றி நான்‌ பேசக்கூடா 
திருந்தது: கொடுத்தல்‌ என்பது தவிர வேறு எந்தத்‌ தலைப்பிலும்‌ நான்‌ 
போதிக்க முடியும்‌. 

முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ நாம்‌ குறிப்பிட்டபடி, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஆராதனையில்‌ என்ன செய்கின்றனர்‌ அல்லது ஏன்‌ அதைச்‌ செய்கன்றனர்‌ 





என்பது பற்றி “சபையற்றவர்கள்‌” புரிந்துகொள்வார்கள்‌ என்றோ அல்லது 
மதிப்பார்கள்‌ என்றோ நாம்‌ எதிர்பார்க்க முடியாது. அவர்களின்‌ உணர்வு 
பற்றி நாம்‌ உணர்வற்றவர்களாக இருக்கக்‌ கூடாது. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, 
கொடுத்தல்‌ என்பது தேவனுக்கு ஆராதனை நிறைந்த பதில்செயலாக 
உள்ளது என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளத்‌ தவறுதலானது ஆராதனையின்‌ முழு 





அர்த்தத்தையும்‌ கிரகிக்கத்‌ தவறுதலாக உள்ளது. எவ்வகையிலும்‌, நாம்‌, 
“சபையற்ற தன்மை” கொண்ட சமூகமானது, பொது சபைக்கூடுகைகளில்‌ 
தேவனுக்கு நமது துதி மற்றும்‌ நன்றிசெலுத்துதல்‌ நிறைந்த பதில்செயலான 
இப்பகுதியைக்‌ கைவிடும்படி நம்மைப்‌ பயமுறுத்த அனுமதிக்கக்‌ கூடாது. 





குறிப்புகள்‌ 
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குகுவுக்கு அப்பால்‌ செல்லுதல்‌ 


நாம்‌ தேவனை அணுகுதல்‌ என்பது கொண்டாட்டத்தில்‌ நடைபெற 
வேண்டுமா அல்லது மனத்தெளிவுடன்‌ நடைபெற வேண்டுமா? 
ஆராதிக்கும்‌ குறிப்பிட்ட ஜனக்கூட்டம்‌ அல்லது சபைக்கூட்டத்தின்‌ 
குறிப்பிட்ட ஒரு பிரிவு என்பதைப்‌ பொறுத்து, இவற்றில்‌ ஏதாவது ஒன்று 
அல்லது இவ்விரண்டுமே சரியானதாக இருக்கலாம்‌. ஏற்புடைய உணர்வு 
அல்லது வடிவமைவு ஏதாவது தேர்ந்துகொள்ளப்படலாம்‌, ஆனால்‌ அது 
தேவனைத்‌ துதித்தல்‌ மற்றும்‌ ஆராதித்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கு உண்மையான 
பதில்செயலாக இருக்க வேண்டும்‌. உடல்ரீதியான எந்த செய்கையும்‌ 
தன்னில்தானே ஆராதனையாக இருப்பதில்லை. ஆராதனை என்பது 
இருதயத்தின்‌ நடவடிக்கையாக உள்ளது. ஆராதனையில்‌ செய்கை என்பது 
எப்போதுமே தேவனுக்கு உண்மையான பதில்செயலின்‌ வெளிப்பாடாக 
இருக்க வேண்டும்‌. ஒருவர்‌ எகைச்‌ செய்தாலும்‌, ஆராதனைக்கு உணர்வுப்‌ 
பூர்வமான விருப்பம்‌ இல்லையென்றால்‌, அது ஆராதனையாக இருப்ப 
தில்லை. உடல்‌ சரியான இடத்தில்‌ இருக்கலாம்‌, சரியான எல்லா விஷயங்‌ 
களையும்‌ செய்யலாம்‌, ஆனால்‌ இருதயம்‌ அங்கில்லை என்றால்‌ ஆராதனை 
நடைபெறுவதில்லை. 

ஆராதனைக்கு வரும்‌ ஒரு நபர்‌, சபைகூடி வரும்‌ பகுதியின்‌ 
நுழைவாயிலில்‌ நின்று, ஆராதனை நேரம்‌ முழுவதிலும்‌ அங்கேயே அவர்‌ 
இருத்தல்‌ பற்றி நீங்கள்‌ என்ன நினைப்பீர்கள்‌? சிலவேளைகளில்‌ இதை 
நாம்‌ நமது சிந்தையிலும்‌ இருதயத்திலும்‌ செய்கிறோம்‌. நமது உடல்கள்‌ 
சபைக்கூட்டத்தில்‌ உள்ளன, ஆனால்‌ நமது சிந்தைகள்‌ வேறு ஏதோ 





ஓரிடத்தில்‌ உள்ளன. நாம்‌ வெறுமனே உணர்வுகளினூடே கடந்து சென்று, 
பாடல்களின்‌ வார்த்தைகளுக்குக்‌ கவனம்‌ கொடுக்காது அவற்றைப்‌ 
பாடி, ஜெபங்களின்போது நமது சந்தைகளை அலையவிட்டு, நமது 
அற்பமான காணிக்கைகளைக்‌ கொடுத்து, ஆராதனை எப்போது முடியும்‌ 
என்று ஆவலுடன்‌ காத்திருந்து, நமது வாழ்விற்குத்‌ திரும்புகிறோம்‌. இது 
ஒருவர்‌ தேவனை அணுகுவதற்கான வழியாக இருக்கும்‌ என்றால்‌, அவரது 
இருதயம்‌ கதவைக்‌ கடந்து செல்வது இல்லை. 

இன்னொரு மிகைமுனையில்‌, களிப்புடன்‌ கூடிவருகிறவர்கள்‌ 
ஆராதனையை விரும்புவதால்‌ மட்டும்‌ அவ்வாறு கூடிவருகின்றவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ முன்னதாகவே வந்து சேருகின்றனர்‌, விட்டுச்‌ 
செல்வதற்குத்‌ துரிதப்படுவதில்லை. நல்ல பொழுதைப்‌ பெறுதல்‌ என்பது 
அவர்கள்‌ அங்கிருப்பதற்குக்‌ காரணமாகும்‌, அவ்வாறே அவர்கள்‌ நல்ல 
பொழுதைப்‌ பெறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ மக்களுடன்‌ இருப்பதை, சென்று 
பார்ப்பதை, மற்றும்‌ பிறருடைய வாழ்வில்‌ நடப்பது என்ன என்பதைப்‌ 
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பற்றிக்கொள்வதை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கின்றனர்‌. சிலர்‌ தாங்கள்‌ 
மிகச்சிறப்பாகப்‌ பாடியதை வலியுறுத்துவதற்காக மகிழ்ச்சிக்‌ களிப்புடன்‌ 
பாடல்களை நான்கு-பாக ஒத்திசைவுடன்‌ பாடுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
[பாடல்களின்‌] வார்த்தைகளுடைய செய்திக்குச்‌ சிறிதளவே கவனம்‌ 
செலுத்தலாம்‌, ஆனால்‌ மெட்டில்‌ அவர்கள்‌ மனம்‌ களிக்கின்றனர்‌. 
இவ்விதமான ஆராதனையாளர்களின்‌ இருதயங்களும்‌ கதவருகே நிலைத்‌ 
திருக்கலாம்‌ - அல்லது குறைந்தபட்சம்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்‌ 
இற்குள்‌ ஒருக்காலும்‌ வராதிருக்கலாம்‌. 


ஆராதனையை விரும்புவதன்மூலம்‌ 

ஆராதனை ஊழியத்தை நாம்‌ விரும்புவதால்‌ மாத்திரம்‌ அதில்‌ 
பங்கேற்றோம்‌ என்றால்‌, நோக்கம்‌ என்பது கேள்விக்குரியதாக இருக்கிறது. 
ஆராதனையில்‌ நல்ல பொழுதைக்‌ கொண்டிருத்தலுக்கு நான்‌ எதிரானவன்‌ 
அல்ல. ஆராதிப்பவர்‌ மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கும்‌ வகையிலும்‌ அவருக்குப்‌ 
பயனுள்ளதாக இருக்கும்‌ வகையிலுமே தேவன்‌ ஆராதனையை 
வடிவமைத்தார்‌. இருப்பினும்‌, நல்ல பொழுதைப்‌ பெற வேண்டும்‌ என்ற 
நோக்கத்திற்காக மட்டும்‌ ஆராதிக்கக்‌ கூடிவருபவர்‌ ஆராதனையைத்‌ தவற 
விடலாம்‌. தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்ற நோக்கத்திற்காகக்‌ கூடிவருபவர்‌ 
நல்ல பொழுதையும்‌ பெறலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ ஆராதனையின்‌ உண்மை 
யான நோக்கத்தைத்‌ தவறவிடுவதில்லை என்றே கூறலாம்‌. மற்ற மக்களுடன்‌ 
விசேஷமாக, ஒரேவகையிலான விசுவாசம்‌ கொண்ட மக்களுடன்‌ 
இணைந்திருக்க விரும்புதல்‌ தவறல்ல; ஆனால்‌ ஆராதனையில்‌ தேவன்‌ நாம்‌ 
அவருடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று விரும்புவதிலேயே களிப்படை கறார்‌. 
ஆராதனை என்பது தற்செயலாக நடைபெறுவதில்லை. ஒன்றிணைந்த 
ஆராதனை என்ற விஷயமானது, தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்ற நோக்கத்தை 
வெளிப்படுத்த ஒரு குழு கூடிவரும்போதுதான்‌ நடைபெறுகிறது. அதே 
நோக்கம்‌ கொண்ட மற்றவர்களுடன்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பது நம்மைத்‌ 
தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ தரவழைக்க உதவுகிறது. ஆராதிப்பவர்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌, தேவனை அணுகுதல்‌ மற்றும்‌ அகைச்‌ செய்யப்‌ பிறருக்கு 
உதவுதல்‌ என்ற உணர்வுப்பூர்வமான விருப்பத்துடன்‌ வரவேண்டும்‌. 

பல ஆண்டுகளுக்கு முன்பு, நான்‌ ஒரு பெரிய சபைக்குழுமத்தில்‌ எனது 
உறவினர்கள்‌ சிலருடன்‌ ஆராதனை ஊழியத்தில்‌ கலந்து கொண்டேன்‌. 





நாங்கள்‌ சபைக்‌ கட்டிடத்தின்‌ இருக்கைகளில்‌ பாதிவரை முன்சென்று, 
நாங்கள்‌ நால்வரும்‌ அமர இடத்தைக்‌ கண்டறிந்து, இன்னும்‌ வருபவர்‌ 
களுக்கு இடம்‌ இருக்கும்படி, இடம்விட்டு அங்கே அமர்ந்தோம்‌. நன்கு- 
உடையணிந்த ஒரு இளம்பெண்‌ உள்ளே வந்து எனக்கு அடுத்திருந்த 
இருக்கையில்‌ அமர்ந்தபோது பாடல்‌ தொடங்கியிருந்தது. உதவிசெய்யும்‌ 





வகையில்‌, நான்‌ சரியான பக்கம்‌ விரித்து வைக்கப்பட்டு எனது கையில்‌ 
இருந்த பாடல்‌ புத்தகத்தை, அப்பெண்ணுக்குக்‌ கையளித்துவிட்டு, 
வேறொரு பாடல்‌ புத்தகத்தை எனக்காக எடுத்துக்கொண்டேன்‌. 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தின்போது, அப்பெண்மணி தனது 
கைப்பையில்‌ இருந்த பொருட்களை அலசத்‌ தொடங்கினாள்‌. கடை சியாக 
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அவள்‌ காசோலைப்‌ புத்தகத்தை உருவி தனது காணிக்கையைக்‌ 
காசோலையில்‌ எழுதலானாள்‌. பின்பு பிரசங்கித்தலுக்கான வேளை வந்தது. 
பேசுபவர்‌ ஆர்வத்திற்குரிய சில விஷயங்களைக்‌ கூறிக்கொண்டிருந்தார்‌, 
நான்‌ அதைக்‌ குறிப்பெடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌, அப்போது எனக்கு 
அடுத்து அமர்ந்திருந்த பெண்மணி தனது கைப்பையை மீண்டும்‌ அலசத்‌ 
தொடங்கினாள்‌. அவள்‌ எழுதுவதற்கு ஏதேனும்‌ அகப்படுமா என்று 
பார்த்துக்கொண்டிருக்கலாம்‌ என்பதாக நான்‌ நினைக்கேன்‌. மீண்டுமாக, 
உதவி செய்யும்‌ நோக்கத்தில்‌, நான்‌ அவருக்குக்‌ குறிப்பெழுதும்‌ அட்டை 
ஒன்றைக்‌ கையளித்தேன்‌. அவள்‌ புன்முறுவல்‌ பூத்து தனது தலையை 
அசைத்தாள்‌. சற்று நேரத்தில்‌ அவள்‌ ஒரு சிறு கணக்கிடும்‌ கருவியை 
வெளியே எடுத்தாள்‌. அவள்‌ பேசுபவரைக்‌ கவனித்ததாகக்‌ காணப்‌ 





பட்டாள்‌. அவர்‌ ஒரு நல்ல கருத்தை வெளியிடும்போது அவள்‌ அதை 
ஒப்புக்கொள்ளும்‌ வகையில்‌ தலையசைக்கவும்‌ செய்தாள்‌, ஆனால்‌ அந்த 
வேளையை அவள்‌ தனது வங்கியில்‌ எவ்வளவு பணம்‌ எஞ்சியுள்ளது என்று 
கணக்கிடுவகற்குப்‌ பயன்படுத்தினாள்‌. 

பின்பு, பேச்சாளர்‌ தமது உரையை முடிப்பதற்கு முன்னர்‌, அவள்‌ 
தனது நகங்களை இராவுவதற்கும்‌ எல்லாப்‌ பொருட்களையும்‌ தனது 
கைப்பைக்குள்‌ திரும்பவும்‌ வைப்பதற்கும்கூட நேரம்‌ கொண்டிருந்தாள்‌. 
அவள்‌ ஆராதிக்கவில்லை என்று நான்‌ யூகித்தால்‌ அதில்‌ நான்‌ தவறானவனாக 
இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ நான்‌ ஆராதிப்பதற்கு உற்சாகமூட்டும்‌ வகையில்‌ 
அவள்‌ ஏதொன்றையும்‌ எனக்குச்‌ செய்யவில்லை என்பதை நான்‌ அறிவேன்‌. 
அவள்‌ தனது இருதயத்தை வாசற்கதவருகே வைத்துவிட்டு, வேறு எங்காவது 
இருப்பதை, வேறு எதையாவது செய்து கொண்டிருப்பதைத்‌ தேர்ந்து 
கொண்டி ருந்தாளா என்று வியப்படைவதைவிட வேறு எந்த உதவியும்‌ 
செய்ய முடியாதவனாய்‌ இருந்தேன்‌. 





மாம்சத்தின்மீதல்ல மாறாக ஆவியின்மீது 
கவனம்‌ குவித்தலினால்‌ 

மிகவும்‌ அடிக்கடி, உடலானது [ஆராதனை செய்யும்‌ இடத்தில்‌] 
இருக்கிறது, ஆனால்‌ இருதயம்‌ இல்லத்தில்‌ தங்கியிருக்றெது அல்லது உடல்‌ 
தேவைகள்‌ மற்றும்‌ முன்னுரிமைகள்மீது கவனம்‌ குவித்துள்ளது. உடல்‌ 
மிகவும்‌ வெப்பமாக இருப்பதாக அல்லது மிகவும்‌ களைப்பாக இருப்பதாக, 
அல்லது ஆராதனை ஊழியம்‌ மிகவும்‌ நீண்டதாக இருப்பதாக முறை 
யிடலாம்‌. உடலானது உடலுக்குரிய உணவுக்காக ஏங்குகிற வேளையில்‌, 
அவியானது ஆவிக்குரிய உணவுக்காக ஏங்குகிறது. உடல்‌, ஆத்துமா, மற்றும்‌ 
ஆவி ஆகியவை கருத்தொருமிப்பில்‌, ஒன்றியிருக்க வேண்டும்‌; இவை 

மூன்றும்‌ ஆராதனை செயல்முறையில்‌ ஈடுபட்டிருக்க வேண்டும்‌. 
வேதவசனங்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, மனிதனின்‌ ஆவியை “உள்ளான 
மனுஷன்‌” என்றும்‌ இயல்பான இவ்வுடலை “புறம்பான மனுஷன்‌” என்றும்‌ 
குறிப்பிடுகிறது. புறம்பான மனுஷன்‌ நாளுக்குநாள்‌ அழிந்து கொண்டிருக்‌ 
கையில்‌ உள்ளான மனுஷன்‌ “நாளுக்குநாள்‌ புஇதாக்கப்படுவதாக”” 
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கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ கூறினார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 
4:16). மேலும்‌ அவா்‌ ரோமருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌, உள்ளான மனித 
னுக்கும்‌ புறம்பான மனிதனுக்கும்‌ இடையில்‌ நிகழும்‌ போராட்டங்கள்‌ 
பற்றியும்‌ விளக்கினார்‌ (ரோமர்‌ 7:22, 23). இயேசு தமது சீஷர்களிடத்தில்‌ 
“அவி உற்சாகமுள்ளதுதான்‌, மாம்சமோ பலவீனமுள்ளது” என்று கூறினார்‌ 
(மத்தேயு 26:41அ). 

இந்தப்‌ போராட்டம்‌ நமது ஆராதனையை அடிக்கடி பாதிக்கிறது. 
தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ வர வேண்டும்‌ என்ற உள்ளான மனிதனு 
டைய விருப்பம்‌, மாம்சத்தை வெற்றிகொள்ள வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ சர்வ 
வல்லவரின்‌ அரியணை அறையில்‌ மாம்ச இச்சைகளுக்கு இடமில்லை. ஒரு 
நபரின்‌ உடலானது ஆராதனையின்‌ செயல்பாடுகளில்‌ ஈடுபடுகிறது; ஆனால்‌ 
இருதயம்‌ என்ற அந்த நபரின்‌ ஆவிதான்‌, உண்மையான ஆராதனையில்‌ 
தேவனுடைய ஆவியுடன்‌ இணைகிறது. சிந்தையில்‌ விரோதமும்‌, கசப்பும்‌, 
மற்றும்‌ கலகமும்‌ நிறைந்து இருக்கையிலும்கூட, குரலானது பாடக்கூடும்‌. 
புறம்பான மற்றும்‌ உள்ளான மனிதர்கள்‌ தேவனுடைய அரியணையை 
அணுகும்‌ விருப்பத்தில்‌ ஒன்றிணைக்கப்படும்‌ வரையில்‌ ஆராதனை என்பது 
[அந்த நபரைப்‌ பொறுத்தவரையில்‌] நடப்பதில்லை. 

மாம்சத்தைப்‌ புறக்கணித்தல்‌ என்பது கடினமானது. நாம்‌ நமது 
குனிப்பட்ட முன்னுரிமைகளை “தேவைகள்‌” என்று கண்ணோக்கச்‌ 
சாய்கிறோம்‌. இந்தத்‌ “தேவைகள்‌” சந்திக்கப்பட வேண்டும்‌ என்ற நமது 
வற்புறுத்துதல்‌, மற்றவர்களுக்கு ஆராதனை அனுபவத்தைப்‌ பாழாக்கி 
நமக்கும்‌ ஆராதனையைக்‌ தவறவிடக்‌ காரணமாகலாம்‌. ஆராதனைக்‌ 
கென்று இருதயத்தைக்‌ தயார்‌ செய்தல்‌ என்பது சபைகூடுகையில்‌ 
வந்து சேர்வதற்கு மிகவும்‌ முன்னதாகவே தொடங்க வேண்டும்‌. அது 
மற்றவர்களுக்குப்‌ பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌ மற்றும்‌ தேவனைப்‌ பிரியப்‌ 
படுத்துதல்‌ ஆகியவற்றில்‌ மட்டுமே ஈடுபட ஒரு திடமான தீர்‌ 
மானத்தை உள்ளடக்கி இருக்கிறது. நாம்‌ கதவருகே எதையாவது 
விட்டுச்செல்கிறோம்‌ என்றால்‌, நாம்‌ உலகத்தையும்‌ அதனால்‌ உணரப்பட்ட 
சரீரத்தேவைகளையும்‌ விட்டுச்‌ செல்லவேண்டும்‌. நாம்‌ ஆவியில்‌ தேவனை 
அணுக வேண்டும்‌. 





முயற்சி செய்வதினால்‌ 

இன்னொரு கருத்தில்‌ நாம்‌ நமது ஆராதனையில்‌ கதவுக்கு அப்பால்‌ 
ஒருபோதும்‌ செல்லாதவர்களாக இருக்கலாம்‌. நாம்‌ நமது இருதயங்களை 
ஆராதனைக்குக்‌ கொண்டு வந்தாலும்‌, உண்மையான ஆராதனைக்குக்‌ 
கதவினூடே கடந்து செல்ல நாம்‌ மாபெரும்‌ முயற்சி செய்ய வேண்டிய 
திருக்கும்‌. நாம்‌ “ஆவியோடும்‌ விண்ணப்பம்‌ பண்ணி, கருத்தோடும்‌ 
விண்ணப்பம்‌ பண்ணி” மற்றும்‌ “ஆவியோடும்‌ பாடி, கருத்தோடும்‌ 
பாடி” இருக்கக்‌ கூடும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:15), இருப்பினும்‌ உண்மை 
யான ஆராதனைக்குள்‌ ஒருக்காலும்‌ பிரவேசிக்காமல்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌. 
நாம்‌ உண்மையான ஜெபத்தில்‌ ஈடுபட்டு, தூய்மையான துதியில்‌ நமது 
குரல்களை உயர்த்தியிருந்தும்‌ ஆராதனையின்‌ ஆழத்தை அனுபவிக்காமல்‌ 
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இருக்கக்‌ கூடும்‌. 

ஆராதனையின்‌ நடவடிக்கைகளில்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பது, நாம்‌ 
ஆராதித்து இருக்கிறோம்‌ என்பதை உத்தரவாதப்படுத்துவதில்லை. 
ஜெபமும்‌, துதியும்‌ (வழக்கமாகப்‌ பாடுதலும்‌), கர்த்தருடைய இராப்போ 
ஜனத்தில்‌ பங்கேற்றலும்‌, வேதவசனங்களை வாசிப்பதும்‌, போதித்தலும்‌ 
அல்லது பிரசங்கித்தலும்‌, மற்றும்‌ கொடுத்தலும்‌ ஆகிய இவை யாவும்கூட 
ஆராதனையின்‌ வெளிக்குறிப்புகளாக உள்ளன. ஆராதனைக்கென்று 
தேவனால்‌-நியமிக்கப்பட்ட இந்த வழிமுறைகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ நம்மை, 
உண்மையான ஆராதனை நடைபெறும்‌ இடமாகிய தேவனுடைய 
பிரசன்னத்திற்குள்‌ நடத்திச்செல்லும்‌ வகையில்‌ வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளன. 
நமது இருதயங்கள்‌ ஆராதனையின்‌ கலையில்‌ பயிற்றுவிக்கப்பட்டு 
வளமூட்டப்பட்டிருந்தால்‌, இந்தப்‌ பல்வேறு வழிகளில்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்று 
நம்மைத்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ வழிநடத்திச்‌ செல்லலாம்‌. 
இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, நாம்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ வருவதற்குச்‌ 
சிந்தையின்றி இருந்தால்‌, ஆராதனையின்‌ இந்த வழிமுறைகள்‌ யாவும்‌ 
ஒன்றிணைந்துகூட நாம்‌ உண்மையான ஆராதனைக்குள்‌ பிரவேசிக்க 





உதவாமல்‌ போகலாம்‌. 

துதி, பிரசங்கித்தல்‌, மற்றும்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்றல்‌ 
ஆகியவற்றை முழுமையாக மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்க முடிந்திருந்தும்‌, 
ஒருக்காலும்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்காதிருக்கலாம்‌. 
ஆராதனை என்றால்‌ என்ன என்பதை நாம்‌ உண்மையில்‌ புரிந்துகொண்ட 
வுடன்‌, நாம்‌ பயணம்‌ மற்றும்‌ அடைவிடம்‌ ஆகியவற்றில்‌ உள்ள வேறு 
பாட்டை உணர்ந்தறிவோம்‌. ஆராதனையின்‌ வழிமுறைகளால்‌ வாய்ப்பு 
ஏற்படுத்தப்படுவது பயணமாகும்‌. தேவனுடைய சிங்காசனமே அடை 
விடமாகும்‌. அங்கு சென்றவுடன்‌, நாம்‌ அவரது பரிசுத்த பிரசன்னத்தையும்‌ 
அவரது தூய்மையான ஒளியின்‌ கதிர்களில்‌ கதகதப்பை அடைவதையும்‌ 
மாத்திரம்‌ விரும்புகிறோம்‌. நமது இருதயங்கள்‌ பொங்கிவழியும்‌ 
அன்பினாலும்‌ பாராட்டுதலினாலும்‌ அவரிடத்திற்குத்‌ தரவழைக்கப்‌ 
படுகின்றன. நன்றி செலுத்துதல்‌ மற்றும்‌ பாராட்டுதல்‌ என்பவற்றிற்கான 
நமது உணர்வுகளை வெளிப்படுத்த எந்த வார்த்தைகளும்‌ போதுமான 
வைகளாக இருப்பதில்லை. தேவனுடைய அரியணை அறையான இங்கு, 
நமது ஆவிகள்‌ தேவனுடைய ஆவியுடன்‌ ஒன்றித்து அவருடன்‌ உறவாடு 
இன்றன. 

தேவன்‌ ஆராதனையை, நாம்‌ அவரிடத்தில்‌ தரவழைக்கப்படும்படி 





யாகவும்‌ நமது வாழ்வில்‌ அவரது நோக்கங்களை நிறைவேற்ற அவரால்‌ 
பலப்படுத்தப்படும்படியாகவும்‌ வடிவமைத்தார்‌. அவர்‌ தேடுபவராக 
இருக்கிறார்‌: மனித வரலாற்றில்‌ தேவனுடைய ஓவ்வொரு செயலும்‌, 
அவர்‌ தமது சாயலில்‌ படைத்த மனிதனைத்‌ கேடுவகாகவும்‌, மனிதனைத்‌ 
தம்முடன்‌ ஒன்றிணைத்துக்‌ கொள்வதாகவும்‌ இருந்துள்ளது. தேவன்‌ 
நம்முடன்‌ ஐக்யெத்தை விரும்புகிறார்‌. அவர்‌ படைப்பில்‌ இருந்து சிலுவை 
வரையில்‌ நம்மைத்‌ தேடித்‌ தொடர்ந்திருக்கிறார்‌. பொங்கியெழுந்த 
செங்கடலின்‌ தண்ணீர்களில்‌ இருந்து வெறுமையான கல்லறை வரையிலும்‌, 
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நமது தேவன்‌ நம்மைத்‌ திரும்ப மீட்டு நமக்கு நித்தியஜீவனைக்‌ கொடுப்‌ 
பதற்குத்‌ தம்‌ வல்லமையைச்‌ செயல்விளக்கப்படுத்தியுள்ளார்‌. ஆபிரகாமை 
அழைத்ததில்‌ இருந்து கிறிஸ்து பரத்துக்கேறுதல்‌ வரையிலும்‌ காலங்கள்‌ 
தோறும்‌ அவரது வாக்குத்தத்தங்கள்‌ ஒலித்துள்ளன. நம்முடன்‌ தேவன்‌ 
கொண்டுள்ள ஐக்கியத்தில்‌, தேவன்‌ இருக்கிறார்‌ என்பதை அரிதாகவே 
ஒப்புக்கொள்கிற உலகத்திற்கு அவரது வல்லமை சென்றடையும்‌ வாய்க்கால்‌ 
களாக நாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்றே தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌. ஆராதனை 
என்ற ஒன்று மாத்திரமே இந்த வல்லமையைச்‌ சென்று அடையும்‌ வழியாக 
உள்ளது. நமது ஆராதனையின்மூலம்‌, அவரது ஆவிக்குரிய சக்தியானது 
நமக்குள்‌ சேர்த்து வைக்கப்படுகிறது. அவரது பிரசன்னத்திற்குள்‌ 
இருந்தபின்பு நாம்‌ உலகத்திற்குள்‌ திரும்பிச்‌ செல்லுகையில்‌, நாம்‌ 
அந்த சக்தியை மற்றவர்களுக்கு ஒளிவீசச்‌ செய்ய வேண்டியவர்களாக 
இருக்கிறோம்‌. 


முடிவுரை 

ஆராதனையின்‌ மூலமாகத்‌ தேவனுடன்‌ உறவாடியுள்ளவர்கள்‌, 
தாங்கள்‌ தேவனுடைய அரியணை முன்பாக இருந்துள்ளதை அறிந்தவர்‌ 
களாக சபைகூடுகையை விட்டு வெளிச்செல்லுவார்கள்‌. தேவனுடைய 
பலப்படுத்தும்‌, வாசம்பண்ணும்‌ பிரசன்னம்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ அன்றாட 
வேலைகளுக்குத்‌ திரும்புகையில்‌ அவர்களுடன்‌ செல்லுகிறது. தேவன்‌ 
அவர்களுக்குள்‌ வாசம்பண்ணுவதால்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 3:16; 6:19) மற்றும்‌ 
அவர்‌, அவர்களின்‌ வாழ்வின்‌ மையமாகவும்‌ கவனம்‌ செலுத்தும்‌ இட 
மாகவும்‌ இருப்பதால்‌, அவர்கள்‌ மாறுபட்டவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. 
அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய போஷிப்பை எடுத்துக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ அன்றாட வாழ்வில்‌ தேவனுடன்‌ நடக்கவும்‌ அவருக்காக 
ஊழியம்‌ செய்யவும்‌ ஏற்ற விஷயங்களைப்‌ பெற்றுக்கொண்டுள்ளனர்‌. 
அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ எவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்‌ தேவன்‌ 
படைத்தாரோ, அவ்வாறே ஆகியுள்ளனர்‌. 
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பாடா] உதவிகள்‌ 


உண்மையான ஆராதனை 
ஹியூகோ ஸக்கார்ரு 


கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ தயார்செய்யப்பட்டிருந்த அறைக்குள்‌ 
சென்ற சில பிள்ளைகள்‌, அப்பத்தையும்‌, திராட்ச ரசத்தையும்‌ தாங்களே 
எடுத்து உட்கொண்டனர்‌. அவர்கள்‌ ஆராதித்தார்களா? பெளகதீகாதியில்‌, 
அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ செய்வதையே செய்து 





கொண்டிருந்தனர்‌. இருப்பினும்‌, அந்தப்‌ பிள்ளைகளின்‌ செயல்பாடு 
ஆராதனையைக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. ஆராதனையில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்கும்போது இதேபோன்ற பெளதீகரீதியான 
நடவடிக்கைகள்‌ [மாத்திரம்‌] அவர்களால்‌ செய்யப்படுவதில்லை, ஏனெனில்‌ 
ஆராதனை என்பது இதைவிட அதிகமான சிலவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளது. 


ஆராதனை என்றால்‌ என்னவாக உள்ளது 


தேவனிடத்தில்‌ ஊற்றுதல்‌ 

“ஆராதனை” என்ற வார்த்தை “தகுதியான நபர்‌ ஒருவருக்கு 
மதிப்பையும்‌ கனத்தையும்‌ அளித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது.' 
வெப்ஸ்டர்ஸ்‌ ஆங்கில அகராதி “ஆராதனை” என்ற வினைச்சொல்லைப்‌ 
பின்வருமாறு விளக்கப்படுத்துறெது: “ஒரு தேவத்துவத்திற்கான பயபக்தி 
அல்லது வழிபாடு; மதரீதியான அஞ்சலி அல்லது பணிவுடன்கூடிய பக்தி.” 
சாதாரணமாக, மக்கள்‌ தங்களைப்‌ படைத்தவரை ஆராதிக்க விரும்பு 
கின்றனர்‌. சரியாக-சிந்திக்கும்‌ ஒவ்வொரு நபரும்‌ “ கர்த்தருடைய ஆலயத்‌ 
திற்குப்போவோம்‌ வாருங்கள்‌” என்று எனக்கு அவர்கள்‌ சொன்ன போது 
மகிழ்ச்சியாயிருந்தேன்‌” என்ற புத்திமதிக்கு (சங்கதம்‌ 122:1) மகிழ்ச்சி 
நிறைவுடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்கிறார்‌. 

மனிதர்கள்‌ ஆராதிப்பதற்கான தங்கள்‌ விருப்பத்தையும்‌ திறனையும்‌ 
முன்னோர்களிடத்தில்‌ இருந்து “பரிணமித்தலில்‌” இருந்து தரவழைப்ப 
தில்லை; மிருகங்கள்‌ ஆராதிக்க இயலாது. இருப்பினும்‌, வேதவசனங்கள்‌ 
மனிதகுலத்திற்கும்‌ மிருகங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு ஒப்பீட்டைத்‌ 
குரவமைக்கின்றன: 


மானானது நீரோடைகளை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுவதுபோல, 

தேவனே, என்‌ ஆத்துமா உம்மை வாஞ்சித்துக்‌ கதறுகிறது. 

என்‌ ஆத்துமா தேவன்மேல்‌, ஜீவனுள்ள தேவன்மேலேயே தாகமா 

யிருக்கிறது; நான்‌ எப்பொழுது தேவனுடைய சந்நிதியில்‌ வந்து 
நிற்பேன்‌? (சங்கதம்‌ 42:1, 2). 


மான்களின்‌ உடல்ரீதியான தாகம்‌, அவைகள்‌ தண்ணீரை நாடக்காரண 
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மாகிறது, மற்றும்‌ ஒரு மனிதனின்‌ ஆவிக்குரிய தாகம்‌ அவனை, 
“இரட்சிப்பின்‌ ஊற்றுகளிலிருந்து மகிழ்ச்சியோடே தண்ணீர்‌ மொண்டு 
கொள்ள” வழிநடத்துகிறது (ஏசாயா 12:3). 

சங்கதம்‌ 84:3ல்‌ மனிதர்களுக்கும்‌ மிருகங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ ஒரு 
இரண்டாவது ஒப்புவமை காட்சிப்படுத்தப்படுகிறது: 


என்‌ ராஜாவும்‌ என்‌ தேவனுமாகிய சேனைகளின்‌ கர்த்தாவே, 
உம்முடைய பீடங்களண்டையில்‌ அடைக்கலான்‌ குருவிக்கு வீடும்‌, 
தகைவிலான்‌ குருவிக்குத்‌ தன்‌ குஞ்சுகளை வைக்கும்‌ கூடும்‌ 
கிடைத்ததே. 


ஆராதிப்பவர்‌, தேவாலயத்திற்குப்‌ புறம்பே இருக்கையில்‌, தேவாலயத்தில்‌ 
வசித்த பறவைகள்மீது பொறாமையாக இருந்தார்‌. அவர்‌ தாமும்கூட 
அவ்வாறு வசிக்க விரும்புவதாக கூறினார்‌: 


என்‌ ஆத்துமா கர்த்தருடைய ஆலயப்பிராகாரங்களின்மேல்‌ 
வாஞ்சையும்‌ தவனமுமாயிருக்கிறது; 

என்‌ இருதயமும்‌ என்‌ மாம்சமும்‌ ஜீவனுள்ள தேவனை நோக்கிக்‌ 
கெம்பீர சத்தமிடுகிறது (சங்கதம்‌ 84:2). 


உம்முடைய வீட்டில்‌ வாசமாயிருக்கிறவர்கள்‌ பாக்கியவான்கள்‌; 
அவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ உம்மைத்‌ துதித்துக்கொண்டிருப்பார்கள்‌ 
(சங்கதம்‌ 84:4). 


எனவே, தேவனைத்‌ துதித்தல்‌ என்பது, ஆராதனையாக உள்ளது. 
அது தெய்வீக ஆவியைநோக்கி மனிதனுடைய ஆவி வெளிச்செல்லுதலாக 
உள்ளது. அது ஆராதிப்பவரைப்‌ படைத்துப்‌ பராமரிக்கிறவருக்கு 
செலுத்தப்படும்‌ வழிபாடாக உள்ளது. அது பாராட்டுதலாக உள்ளது. அது, 
“நான்‌ உம்முடையவன்‌, நான்‌ உம்மை நேசிக்கிறேன்‌” என்று கூறுவதற்கான 
ஒரு வழிமுறையாக உள்ளது. 

தாவீதின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த யூதர்‌ ஒருவர்‌, தேவாலயத்திற்கு 
அழைக்கப்பட்ட போது மகிழ்வடைந்தது போன்றே (சங்கதம்‌ 122:1), 
ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, பரிசுத்தவான்கள்‌ அடுத்தமுறை கூடிவரும்‌ நேரத்தை 
ஆவலுடன்‌ முன்னெதிர்‌ நோக்குகிறார்‌. கிறிஸ்தவர்‌ தாம்‌ சபை கூடி 
வருதலைக்‌ தவறவிட்டால்‌ வருந்துகிறார்‌ (சங்கதம்‌ 84:2). 

ஆராதனை என்பது மனிதனின்‌ சிந்தையைத்‌ தேவனுடைய மகிமை 
நிரப்பும்போது, அவன்‌, “தேவன்‌ மாத்திரமே ஒரு அண்டத்தை ஏற்படுத்த 
முடியும்‌!” என்று வியப்படைறெடோது ஏற்படுகிற பதில்செயலாக உள்ளது. 
ஆராதனையின்‌ சாராம்சம்‌ வடிவமற்றதாகவும்‌ காண இயலாததாகவும்‌ 
உள்ளது. அது “எத்துணை பெரியவர்‌ நீரென்று!” பாடும்‌ ஒருவரின்‌ 
சிந்தையில்‌ உள்ள ஒரு உணர்வாக, ஒரு உணர்வெழுச்சியாக, ஒரு 
சிந்தனையாக உள்ளது. 
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சிந்தையின்‌ விஷயம்‌ 

ஆராதனை என்பது தெய்வீக ஆவியுடன்‌ மனித (உள்ளான, காண 
இயலாக, நிறுக்கப்பட இயலாத, மற்றும்‌ நித்தியமான; சகரியா 12:1; 
மத்தேயு 22:32ஐக்‌ காணவும்‌) ஆவி கொள்ளுகிற செய்தித்தொடர்பாக/ 
உறவாடுதலாக இருப்பதால்‌, அது பெளதீகரீதியான எந்த விஷயமாகவும்‌ 
இருக்க முடியாது. ஆராதனை என்பது மதிப்பு மற்றும்‌ வழிபாடு மற்றும்‌ 
அஞ்சலி என்பதன்‌ வெளிப்பாடாக இருக்கிறது என்றால்‌, அது உள்ளார்ந்த 
வகையில்‌ உணர்வெழுச்சியாக, மனதின்‌ சிந்தனையாக உள்ளது. 
ஆராதிப்பவரின்‌ மனதிற்குள்‌ நடப்பவற்றுடன்‌ பெளகதீகரீதியான செயல்கள்‌ 
இணைகின்றன, ஆனால்‌ அவைகள்‌ இணைவுகளாக மாத்திரம்‌ உள்ளன. 





ஆராதனை என்பதுடன்‌ தலையை வணங்குதல்‌ மற்றும்‌/அல்லது உடலை 
வளைத்து ஜெபித்தல்‌, தேவனைத்‌ துதிக்கப்‌ பாடுவதற்கு ஒருவர்‌ தமது 
உதடுகளை அசைத்தல்‌, அல்லது கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்கவும்‌ 





காணிக்கை கொடுக்கவும்‌ ஒருவர்‌ தமது கைககளைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ 
என்பவை ஈடுபடுத்தப்படலாம்‌, ஆனால்‌ இந்த செயல்கள்‌ ஆராதனையாக 
இருக்க முடியாது. இந்தச்‌ செயல்கள்‌ புறம்பானவைகளாகவும்‌ மற்றும்‌ 
பெளதீகரீதியாகவும்‌ இருக்கையில்‌, ஆராதனை என்பது தன்னில்‌ முழுமையும்‌ 
உள்ளானதாக மற்றும்‌ மனரீதியானதாக உள்ளது. 

மக்கள்‌ தங்கள்‌ வாய்களினால்‌ அன்பைக்‌ காண்பித்து தங்கள்‌ 
இருதயத்தைப்‌ பணத்திற்கு அர்ப்பணித்திருக்கையில்‌ தேவன்‌ ஆராதிக்கப்‌ 
படுவதில்லை. (எசேக்கியேல்‌ 33:31ஐக்‌ காணவும்‌.) கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தைப்‌ 
பகுத்துணருதல்‌ என்பது (1 கொரிந்தியர்‌ 11:29) ஒருவரின்‌ விரல்கள்‌ மற்றும்‌ 
வாயுடன்‌ நிறைவேற்றப்படுவது இல்லை. மக்களின்‌ இருதயம்‌ தேவனை 
விட்டுத்‌ தாரமாயிருப்பகதைத்‌ தேவன்‌ அறிந்துள்ள வேளையிலும்கூட 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ உதடுகளால்‌ தேவனைக்‌ கனப்படுத்தக்கூடும்‌ (மத்தேயு 
15:8). எனவே, ஆராதிப்பவரின்‌ இருதயமே, ஆராதனையின்‌ இருதயம்‌ 
போன்ற மையப்‌ பகுதியாக உள்ளது. 





சாராம்சமும்‌ புறம்பான விஷயமும்‌ 

ஆராதனை என்பது முற்றிலும்‌ உள்ளான விஷயமாக இருக்கையில்‌, 
குறிப்பிட்ட சில புறம்பான, பெளதீகரீதியான செயல்பாடுகள்‌ 
ஆராதனையில்‌ ஏறக்குறைய எப்போதுமே இணைந்துள்ளன. வரலாற்றுப்‌ 
பூர்வமாக, ஆராதிப்பவர்‌ ஒருவர்‌ தமது இருதயத்தில்‌ உணருவதை, தமது 
சரீரத்தைக்‌ தரையில்‌ கிடத்துதல்‌ போன்றவற்றில்‌, புறம்பாக வெளிப்படுத்த 
அடிக்கடி முயற்சிக்கிறார்‌. ஆராதனையைச்‌ சித்தரிக்க மிகவும்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ள எபிரெய வார்த்தையான 5/40/4/ என்பது, முதலில்‌ “$ழே 
குனிதல்‌” என்றே அர்த்தப்படுகிறது. ஆபிரகாம்‌ சாராளைப்‌ புதைக்க ஒரு 
இடத்தை வாங்கியபோது, அவர்‌ “அப்பொழுது ஆபிரகாம்‌ எழுந்திருந்து, 
ஏத்தின்‌ புத்திரராயெ அக்கதேசத்தாருக்கு வந்தனம்‌ செய்து [5hachah]|” 
(ஆதியாகமம்‌ 23:7). ஆபிரகாம்‌ ஆராதனையில்‌ தேவனுக்கு உள்ளான 
வணக்கத்தைத்‌ தெரிவித்ததை விவரிக்கவும்‌ இதே வார்த்தை பயன்படுத்தப்‌ 





பட்டுள்ளது. அவர்‌ தமது வேலைக்காரர்களை முகாமில்‌ காத்திருக்கும்படிக்‌ 
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கூறியபோது, “நீங்கள்‌ கழுதையை நிறுத்தி இங்கே காத்திருங்கள்‌, நானும்‌ 
பிள்ளையாண்டானும்‌ அவ்விடமட்டும்‌ போய்‌, தொழுதுகொண்டு, 
[5hachah| உங்களிடத்துக்குத்‌ திரும்பி வருவோம்‌” என்றார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 
22:5). 

அதுபோலவே, ஆராதனைக்கு மிகவும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள, 
proskuneo என்ற கிரேக்க வார்த்தை, முதலில்‌ (முன்குறிச்சொல்‌ இன்றி) 
“முத்தமிட” என்று அர்த்தப்படுகிறது. பழங்காலப்‌ பெர்ஸியர்கள்‌, அரசரின்‌ 
கையை அல்லது பாதத்கை, அல்லது அவருடைய உடையின்‌ விளிம்பை 
முத்தமிட நாடுவதற்கு, தங்கள்‌ முழங்காலில்‌ இருந்து குனிந்து வணங்கு 
வார்கள்‌. நிறைவாக, ற7௦௦/112௦ வின்‌ உடல்ரீதியான செயல்‌, ஆராதனையில்‌ 











மனரீதியான செயலாக மாற்றப்பட்டிருந்தது. உண்மையாய்த்‌ தொழுது 
கொள்ளுகிறவர்கள்‌ [றர௦5kயeai] பிதாவை ஆவியோடும்‌ உண்மை 
யோடும்‌ தொழுதுகொள்ளும்‌ [றposkunesousin] காலம்‌ வரும்‌” (யோவான்‌ 
4:23) என்பதை ஒருவர்‌ வாசிக்கும்போது, இனியும்‌ உடல்ரீதியான செயல்‌ 
நினைக்கப்படுவதில்லை.” 

(மாற்கு 15:19ல்‌ பிலாத்துவின்‌ அரண்மனையில்‌, இயேசுவின்‌ 
முன்பாகப்‌ போர்வீரர்கள்‌ செய்தது போன்று) உடல்ரீதியாகப்‌ பணிந்து 
கொள்ளுதலும்‌ (மத்தேயு 26:49ல்‌ யூதாஸ்‌ செய்தது போன்று) உண்மை 
யாக முத்தமிடுதலும்‌, மாய்மாலக்காரர்‌ தங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ மரியாதை 
எதையும்‌ கொண்டிராதபோது அவர்களால்‌ பயன்படுத்தப்படலாம்‌. 
ஏகூத்‌ தனது அங்கிக்கு உள்ளே தொடைக்கருகில்‌ ஒரு பட்டயத்தை 
மறைத்து வைத்துக்கொண்டு, எக்லோன்‌ அரசரைக்‌ குத்திப்போடுவதற்கு 
முன்பாக, அவரைப்‌ பணிந்து வணங்கியதை ஒருவர்‌ சித்தரித்துப்‌ பார்க்க 
முடியும்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 3:14-23). புறம்பாக, மதிப்பளித்தலின்‌ உடல்‌ 
ரீதியான வெளிப்பாடுகள்‌, பயபக்தி என்றோ அல்லது ஆராதனை என்றோ 
அமைக்கப்பட முடியாது. இருதயத்தினுள்ளாகப்‌ பணிந்துகொள்ளுதல்‌ 
இல்லாத வரையில்‌, ஆராதனை எதுவும்‌ நடப்பதில்லை. 

எனவே, ஆராதனையின்‌ சாராம்சம்‌ என்பது, புறம்பானதாக இருப்ப 
தில்லை. கடந்த ஆண்டுகளில்‌, நான்‌ “ஆராதனையின்‌ ஐந்து செயல்கள்‌” 
பற்றிப்‌ பேசியதில்‌ தவறு செய்திருந்தேன்‌, ஏனெனில்‌ நான்‌ ஆராதனையை 
உடல்ரீதியான செயல்களாகக்‌ கண்ணோக்கியிருந்கேன்‌. [அந்த வேளையில்‌] 
நான்‌ “ஆராதனை” என்ற வார்த்தையைப்‌ புரிந்துகொண்டிருக்கவில்லை. 
உதடுகளின்‌ கனியாகிய, பாடுதல்‌ என்பது, தன்னில்‌ தானே ஆராதனையாக 
இருப்பதில்லை; மாறாக, அது இருதயத்தில்‌ செய்யப்படும்‌ ஆராதனையுடன்‌ 
இணைந்துள்ளது (எபிரெயர்‌ 13:15; 1 கொரிந்தியர்‌ 14:15), ஆராதனை 
என்பது தன்னில்தானே முற்றிலுமாக உள்ளானதாக இருக்கிறது. 

கர்த்தருடைய பந்தியைக்‌ கடைப்பிடிப்பதற்கு ஒருவர்‌ தமது 
கைகளையும்‌ வாயையும்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌, ஆனால்‌ ஆராதனை 
என்பது அவர்‌ கர்த்தரின்‌ காயப்பட்ட மற்றும்‌ இரத்தம்‌ வழிந்தோடும்‌ 
உடலைப்‌ பற்றிப்‌ பகுத்து உணருதலிலும்‌ அதற்காக நன்றிசெலுத்துகலிலும்‌ 
இருக்கிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 11:29). ஆராதனை என்பது தன்னில்தானே 
முற்றிலுமாக மனரீதியாகவும்‌ உள்ளது. 
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பாடுதல்‌ மற்றும்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்றல்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ உள்ளதுபோன்றே, “ஆராதனையின்‌ மற்ற மூன்று செயல்‌ 
களிலும்‌” உள்ளது. புறம்பானதாக உள்ள எதுவும்‌ மட்டும்‌ - ஜெபித்தல்‌, 
காணிக்கை, வேதவாசிப்பு எதுவும்‌ - மாத்திரம்‌ ஆராதனையாக 
இருப்பதில்லை. நான்‌ “ஆராதனையின்‌ ஐந்து வெளிப்பாடுகள்‌,” அல்லது 
“ஆராதனையில்‌ உள்ள ஐந்து செயல்கள்‌” என்பவற்றிற்குப்‌ பதிலாகப்‌ 
பேசக்‌ கற்றிருக்கிறேன்‌. கடைசியில்‌, நான்‌ ஆராதனையின்‌ சாராம்சத்தைக்‌ 
கற்றிருக்கிறேன்‌. 

நாகோர்‌ குடியிருந்த நகருக்கு வெளியே இருந்த கணற்றண்டையில்‌ 
ஒரு நாள்‌ மாலைப்பொழுதில்‌, ஆபிரகாமின்‌ வேலைக்காரர்‌ நின்று 
கொண்டிருந்தபோது, அவர்‌ ஆராதித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. நீங்கள்‌ 
அங்கிருந்திருந்தால்‌, நீங்கள்‌ அதைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்திருக்க மாட்டீர்கள்‌. 
அவர்‌ முழங்கால்‌ இடவில்லை, அவர்‌ தமது கையை வானத்தை நோக்கி 





உயர்த்தவில்லை, அவரின்‌ கண்கள்‌ மூடியிருக்கவில்லை. வார்த்தைகள்‌ 
எதுவும்‌ உச்சரிக்கப்படவில்லை, அவரது உதடுகள்‌ அசையவுமில்லை; 
ஆனால்‌ அவர்‌ ஊக்கம்‌ வாய்ந்த ஜெபத்தில்‌ தேவனுடன்‌ பேசியபோது, தமது 
இருதயத்தில்‌ கர்த்தரை ஆராதித்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 24:12-14). எனவே, 
ஆராதனை என்பது உள்ளார்ந்த வகையில்‌ சிந்தித்தலாகவே - பரலோகத்தில்‌ 








உள்ள தேவனிடத்தில்‌ ஆத்துமா செய்தித்தொடர்பு கொள்வதாகவே - 
இருக்கிறது. 


எது ஆராதனையாக இருப்பதில்லை 


“நாம்‌ செய்கிற ஒவ்வொரு விஷயமும்‌” அல்ல 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ செய்கிற ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ தேவனை மகிமைப்‌ 
படுத்துவதால்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:31), அவரது வாழ்வு என்பது, 
மதரீதியான மற்றும்‌ அதற்கெதிராக உலகரீதியானதென்றுபிரிக்கப்பட்டு 
இருப்பதில்லை என்று சிலர்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இந்தப்‌ போதகர்கள்‌, 
நாம்‌ செய்கிற ஓவ்வொரு விஷயமுமே ஆராதனைதான்‌ என்று 
முடிவுசெய்துள்ளனர்‌. 

நல்லதையே விரும்பும்‌ இந்தப்‌ போதகர்கள்‌, ரோமர்‌ 12:1ன்‌ பல்வேறு 
மொழிபெயர்ப்புகளினால்‌ தவறாக வழிநடத்தப்பட்டுள்ளதாகத்‌ 
தோன்றுகிறது: “... உங்கள்‌ சரீரங்களைப்‌ பரிசுத்தமும்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பிரியமுமான ஜீவபலியாக ஒப்புக்கொடுக்கவேண்டும்‌ ... இதுவே 
நீங்கள்‌ செய்யத்தக்க புத்தியுள்ள ஊதியம்‌” (KIV). NASB, NRSV, 
மற்றும்‌ NIV மொழி பெயர்ப்புகள்‌ இவ்வசனத்தில்‌ இருந்து “5erice” என்ற 
வார்த்தையை நீக்கி, அதற்குப்பதிலாக “௭௦௩1ம்‌” என்ற வார்த்தையைச்‌ 
செருகியிருக்கின்றன. இது சிலரை கிறிஸ்தவர்களின்‌ சரீரங்கள்‌ ஒரு 
நாளின்‌ இருபத்து நான்கு மணிநேரமும்‌, கிறிஸ்தவ சேவைகளுக்கு 
ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டிருப்பதால்‌, அவர்கள்‌ செய்கிற எல்லாவற்றிலும்‌ 
[தேவனை] ஆராதிக்கின்றனர்‌ என்று கூறத்‌ தூண்டியிருக்கிறது. 

இயேசுவுக்கு 100 சதவிகிதம்‌ ஒப்புவிப்புக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ 
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என்ற விஷயத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, அவர்கள்‌ போதிப்பது உண்மை 
யாக உள்ளது. “நீங்கள்‌ புசித்தாலும்‌, குடித்தாலும்‌, எதைச்‌ செய்தாலும்‌, 
எல்லாவற்றையும்‌ தேவனுடைய மகிமைக்கென்று செய்யுங்கள்‌” 
(1 கொரிந்தியர்‌ 10:31); கிறிஸ்துவின்‌ அன்பு கிறிஸ்தவர்களை “இனித்‌ 
தங்களுக்கென்று பிழைத்திராமல்‌, தங்களுக்காக மரித்து எழுந்தவருக்‌ 
கென்று பிழைத்திருக்கும்படி” வற்புறுத்துகிறது (2 கொரிந்தியர்‌ 5:14, 15). ஒரு 
கிறிஸ்தவர்‌ பகுதி-நேரத்தொண்டில்‌ /ஊழியத்தில்‌ ஈடுபட்டிருக்க முடியாது; 
அவர்‌ இரவும்‌ மற்றும்‌ பகலும்‌ கிறிஸ்தவராகவே இருக்கிறார்‌, மற்றும்‌ 
அவர்‌ இந்த வாழ்வில்‌ ஒருக்காலும்‌ பணி ஓய்வு அடைவதில்லை. அவர்‌ 
தம்மை முற்றிலுமாக மறக்கறொர்‌. ஒருவர்‌ தம்மிடம்‌ உள்ள யாவற்றையும்‌ 
வெறுத்துவிடாவிட்டால்‌, அவர்‌ கிறிஸ்துவுக்குச்‌ சீஷராயிருக்க இயலாது 
லூக்கா 14:33). 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, ஒருவரின்‌ மனதில்‌ உள்ள சிந்தனை என்பதே 
ஆராதனையின்‌ சாராம்சமாக இருக்கிறது என்றால்‌, இருதயத்தில்‌ 
உணரப்பட்ட உணர்வெழுச்சி - மற்றும்‌ பெளதீக செயல்கள்‌ ஆராதனை 





யுடன்‌ இணைந்து மாத்திரம்‌ உள்ளன - நாம்‌ செய்கிற ஓவ்வொரு செயலும்‌ 
ஆராதனையாகிவிடாது. குறிப்பிட்ட சில சந்தர்ப்பப்பொருட்களில்‌, 
ரோமர்‌ 12:1ல்‌ உள்ள (4௦) என்ற கிரேக்க வார்த்தை “ஆராதனை” 
என்று தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது என்பது உண்மையே. (எபிரெயர்‌ 10:2ல்‌ 
இவ்வார்த்தையின்‌ ஒரு வடிவமானது “ஆராதனை செய்கிறவர்கள்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது.) இருப்பினும்‌, இவ்வார்த்தையானது 
தன்னில்‌ “ஊழியம்‌/தொண்டு செய்தல்‌,” என்று மாத்திரமே அர்த்தப்‌ 
படுகிறது, அந்த ஊழியம்‌/தொண்டு என்பது தேவனுக்கானதாகவோ 
அல்லது மனிதர்களுக்கானதாகவோ இருக்கலாம்‌. (2/7 என்றால்‌ கூலிக்கு 





அமர்த்தப்பட்ட வேலைக்காரர்‌ ஆவார்‌; /87௦7 என்றால்‌ “கூலிக்கு அல்லது 
ஊதியத்திற்கு அமர்த்துதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது.) சிலவேளைகளில்‌ 
இவ்வார்த்தையின்‌ ஒரு வடிவமானது தேவனுக்கு வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ 
ஊழியம்‌ செய்வதைக்‌ குறிக்கிறது (நடபடிகள்‌ 24:14; எபிரெயர்‌ 12:29). 
ரோமர்‌ 12:1ன்‌ சந்தர்ப்பப்பொருளானது, ஒருவர்‌ தமது சரீரத்தை 





வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ ஊழியம்‌ செய்வதில்‌ அர்ப்பணித்தலைக்‌ காண்பிக்‌ 
கிறது. இந்த பலியானது வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ ஊழியம்‌ செய்தலாக 
உள்ளது, இது (ஆராதனையென்பதாக உள்ள) தியானம்‌ சார்ந்தது அல்ல. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுக்கும்‌ மனிதகுலத்திற்கும்‌ தொண்டு /ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கு இருபத்து நான்கு மணிநேரமும்‌ மனவிருப்பம்‌ கொண்டிருப்‌ 
பதற்கென்று அழைக்கப்பட்டுள்ளனர்‌, ஆனால்‌ ஒருநாளின்‌ இருபத்து 
நான்கு மணி நேரமும்‌ ஆராதனையில்‌ (தியானத்தில்‌) ஈடுபட்டிருத்தல்‌ 
என்பது சாத்தியமல்ல. அப்படியே ஒருவர்‌ ஒரு நாளின்‌ இருபத்து நான்கு 
மணி நேரமும்‌ தேவன்மீது தமது சிந்தையைச்‌ செலுத்தியிருக்க முடியும்‌ 
என்றாலும்‌, அப்படிப்பட்ட நபர்‌ பயனற்றவராக இருப்பார்‌; அவர்‌ தமது 
வாழ்வில்‌ நடைமுறை நன்மை எதையும்‌ நிறைவேற்ற இயலாது. அவர்‌ 
ஆராதனையைத்‌ தவிர வேறெதுவும்‌ செய்யவில்லை என்றால்‌, அவர்‌ 





வேலைசெய்யவோ அல்லது உண்ணவோ முடியாதவராகவே இருப்பார்‌. 
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தொடர்ச்சியாக அல்ல 

ஆராதனை என்பது தொடர்ச்சியாக இருப்பதல்ல. ஆபிரகாம்‌ 
ஆராதிப்பதற்காக ஒரு மலையின்‌ உச்சிக்கு ஏறிச்சென்றார்‌; அங்கே 
ஆராதித்த பின்பு, அவர்‌ மலையின்‌ அடிவாரத்தில்‌ இருந்த முகாமிற்கு 
வந்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 22:1-5). 

தாவீது மரித்துக்கொண்டிருந்த தமது மகனுக்காக ஏழு நாட்கள்‌ 
வரையிலும்‌, தரையில்‌ டெந்து உபவாசித்து ஜெபித்தார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 12:15- 
20). அரசர்‌ தமது மகன்‌ இறந்தான்‌ என்று அறிந்தபோது, “தரையை விட்டு 
எழுந்து, ஸ்நானம்பண்ணி, எண்ணெய்‌ பூசிக்கொண்டு, தன்‌ வஸ்திரங்களை 
மாற்றி, கர்த்தருடைய ஆலயத்தில்‌ பிரவேசித்து, பணிந்துகொண்டு, 
குன்‌ வீட்டுக்கு வந்து, போஜனம்‌ கேட்டான்‌; அவன்‌ முன்னே அதை 
வைத்தபோது புசித்தான்‌” (வசனம்‌ 20). அவரது குளித்தல்‌, அவரது உடை 
மாற்றுதல்‌, அவர்‌ கர்த்தருடைய இல்லத்திற்கு நடத்தல்‌ - இந்த செயல்கள்‌ 
அவரது ஆராதனைக்கு முன்நடந்தன. சற்று நேரம்‌ ஆராதனைக்குப்‌ 
பின்பு, அவர்‌ இல்லம்‌ சென்று உணவை உண்டார்‌. அவரது ஆராதனை 
தொடர்ச்சியானதாக இருக்கவில்லை, மற்றும்‌ நமது ஆராதனையும்‌ 
அவ்வாறு இருப்பதில்லை. 

ஒரு எத்தியோப்பியர்‌ தமது இரதத்தில்‌ “பணிந்துகொள்ளும்படி 
எருசலேமுக்கு” சுமார்‌ ஐந்நூறு மைல்கள்‌ பயணம்‌ செய்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 
8:27), மற்றும்‌ அதன்பின்பு அவர்‌ தமது இல்லம்‌ திரும்பினார்‌. அவர்‌ 
ஆராதிப்பதற்கு முன்பு ஒரு நீண்ட பயணம்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டது, 
ஆராதனையைத்‌ தொடர்ந்து திரும்பும்‌ பயணம்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டது. 
ஆராதனை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது; அது ஒரு தொடக்கம்‌ மற்றும்‌ முடிவு 
ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டுள்ளது. எத்தியோப்பியரின்‌ விஷயத்தில்‌, அது 
தொடங்கி முடிந்தது மற்றும்‌ திரும்பவும்‌ தொடங்கியது. 








ஊழியத்தைப்‌ போன்றது அல்ல 

ஆராதனை நடைபெறும்‌ இடங்கள்‌ சிலவற்றின்‌ கதவுக்கு மேல்‌ 
தொங்குகிற பழைய அறிவிப்புப்‌ பலகைகளில்‌, “ஆராதிக்க உள்ளே 
வாருங்கள்‌; ஊழியம்‌ செய்ய வெளியே செல்லுங்கள்‌” என்றுள்ளது. அந்தக்‌ 
கருத்து இன்னமும்‌ மிகச்சரியானதாகவே உள்ளது. சிலவேளைகளில்‌ 
இயேசு தனித்து ஜெபித்தார்‌ (ஆராதித்தார்‌) (மாற்கு 1:35), மற்றும்‌ சில 
வேளைகளில்‌ அவர்‌ வெளியரங்கமாக ஜெபித்தார்‌ (ஆராதித்தார்‌) (மத்தேயு 
15:35, 36). இருப்பினும்‌, அவர்‌ ஆராதனையைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான 
வற்றைச்‌ செய்தார்‌: அவர்‌ “நன்மை செய்கிறவராய்ச்‌ சுற்றித்திரிந்தார்‌” 
(நடபடிகள்‌ 10:38). 

ஆராதனை என்பது தேவனைச்‌ சேவித்தலாக உள்ளது, மற்றும்‌ நாம்‌ 
“ஆராதனை ஊழியத்திற்கு” செல்லுவதாகக்‌ கூறுவது சரியானதாகவும்‌ 
உள்ளது. இருப்பினும்‌, எல்லா ஊழியமும்‌ ஆராதனையல்ல. நிலத்தை 
உழுதல்‌, ஒரு கிடார்‌ என்ற வாத்தியக்‌ கருவியை மீட்டுதல்‌, அல்லது 
சிற்றுண்டி, உண்ணுதல்‌ போன்றவை ஆராதனையல்ல. 

ஆராதனை என்பது செங்குத்தானதாக,/உயரச்‌ செல்வதாக உள்ளது - 
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இது தேவனிடத்திற்கு துதிகள்‌ அனுப்புவதாக உள்ளது. ஊழியம்‌ என்பது 
கிடைமட்ட மானதாக உள்ளது - இது மனிதகுலத்திற்கு உதவ வெளியே 
நீட்டப்பட்ட கைகளாக உள்ளது. ஒருவருடைய குடும்பத்திற்குத்‌ தேவை 
யானவற்றை தருதல்‌, பிள்ளைகளை வளர்த்தல்‌, துன்புறுபவர்களை 
விடுவித்தல்‌, அல்லது ஒரு கடமையாற்றுதல்‌ என்பது சரியானதாகவே 
உள்ளது (1 தீமோத்தேயு 5:8, 10; மாற்கு 6:31). இருப்பினும்‌, இப்படிப்பட்ட 
செயல்கள்‌ ஆராதனையாக இருப்பதில்லை. இவையிரண்டிற்கும்‌ இடையில்‌ 
உள்ள வித்தியாசம்‌ பின்வருமாறு கூறப்படமுடியும்‌: 

















ஆராதனை ஊழியம்‌ தொண்டு 
தேவனை நோக்கியது - மனிதகுலத்தை நோக்கியது - 
யோவா. 4:24; அப்‌. 17:24, 25 கலா. 5:13; எபி. 6:10 
ஒரு சிந்தனை - சங்‌. 95:4 ஒரு செயல்‌ - எபே. 4:28 
உள்ளானது - அப்‌. 17:25 புறம்பானது - லூக்‌. 10:33-35 
மேல்நோக்கியது - சங்‌. 95:6; கிடைமட்ட மானது - மாற்‌. 10:42 
யோவா. 17:1 
குறிப்பிடப்பட்டது - ஆதி. 22:5; காலத்திற்கானது அல்லது குறிப்பிடப்‌ 
2 சாமு. 12:20 பட்டது - அப்‌. 6:2; 1 தீமோ. 5:10 
இணைந்துள்ள செயல்கள்‌ ஐந்து - ஆயிரம்‌ செயல்கள்‌ - 
அப்‌. 2:42; எபே. 5:19 தத்து 3:1; கலா. 6:9 
முடிவுரை 


ஓ. பொது ஆராதனையின்‌ அழகும்‌ எளிமையும்தான்‌ எப்படியிருக்‌ 
கிறது! கிறிஸ்தவர்கள்‌ வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ அப்பம்பிட்கும்படி - 
காணக்கூடிய, பெளதகரீதியான செயல்பாட்டில்‌ - கூடிவருகின்றனர்‌. 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இருதயங்களில்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கர்த்தரின்‌ இரத்தம்‌ 
சிந்தும்‌ சரீரத்தைப்‌ புதிதாய்ப்‌ பகுத்துணர்கின்றனர்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 
11:29). 

அவர்களின்‌ உதடுகள்‌, தங்களுடைய பரலோக பிதாவை மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
துதிக்கத்‌ இறக்கின்றன (எபிரெயர்‌ 13:15). அதைக்‌ காண்பவர்கள்‌ “புறம்பான 
தோற்றத்தை மாத்திரம்‌ காணமுடியும்‌, ஆனால்‌ கர்த்தரோ இருதயத்தைப்‌ 
பார்க்றொர்‌” (1 சாமுவேல்‌ 16:7). அவர்கள்‌ உற்சாகத்துடன்‌ தங்கள்‌ 
காணிக்கைகளைக்‌ கர்த்தருக்கென்று கொடுக்கின்றனர்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 
9:7), இது ஞானிகள்‌ சாஷ்டாங்கமாய்‌ விழுந்து அதைப்‌ பணிந்துகொண்டு, 
தங்கள்‌ பொக்கிஷங்களைத்‌ திறந்து, பொன்னையும்‌ தூபவர்க்கத்தையும்‌, 
வெள்ளைப்போளத்தையும்‌ குழந்தை இயேசுவுக்குக்‌ காணிக்கையாக 
வைத்தது போன்றதாகவே உள்ளது (மத்தேயு 2:11). 

முழங்கால்களை வளைத்து சாஷ்டாங்கமாய்‌ விழுதலோ அல்லது 
ஞானிகளின்‌ காணிக்கையாயெ செல்வங்களோ ஆராதனையாக இருக்க 
வில்லை - இவைகள்‌ அவர்களின்‌ ஆராதனையுடன்‌ இணைந்திருந்தன. 
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பெரும்பான்மையான கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஜெபதூபம்‌ தேவனை நோக்கி 
உயருகிறபோது தங்கள்‌ கண்களை மூடிக்கொள்கின்றனா்‌, ஆனால்‌ 
அவர்களின்‌ கண்களை-மூடிக்கொள்ளுதல்‌ என்பது ஆராதனை அல்ல. 
அது ஆராதிப்பவர்‌ தமது சிந்தையைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ பேசப்படுவதன்மீது 
கவனம்குவிக்க மாத்திரமே பயன்படுகிறது. 





குறிப்புகள்‌ 

'ஆராதனை என்பதற்கான “w௦ர$hiற” என்ற ஆங்கில வார்த்தை “weorthscipe” 
என்ற ஆங்கிலோ சாக்ஸன்‌ வார்த்தையில்‌ இருந்து தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது, 
இவ்வார்த்தை, தகுதியானது என்று அர்த்தப்படுறெ 2௦1/4 என்று அர்த்தப்படுறெ 
“ட” அத்துடன்‌ “5hiற” என்று அர்த்தப்படுகிற 8002 என்ற வார்த்தைகளின்‌ 
கூட்டுச்சொல்லாக உள்ளது; எனவே, இது “தகுதியான ஒருவருக்குச்‌ செலுத்தப்‌ 
படுகிற உபசரிப்பு மற்றும்‌ மதிப்பு” என்பதாகும்‌. 2Webster 5 New World College Dic- 
tionary, 34 ed. (1997), s.v. “worship.” “ஓருவர்‌ உடல்ரீதியான வெளிப்பாடு இன்றியே 
ஆராதிக்க முடியும்‌ என்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ உடல்ரீதியான 
வெளிப்பாடு இன்றியே, தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ கீர்த்தனம்பண்ண முடியும்‌ என்று 
பவுல்‌ நம்பினார்‌ (எபேசியர்‌ 5:19). அவர்களின்‌ கீர்த்தனம்பண்ணுதல்‌ என்பது 
பாடுதல்‌ இணையப்பட்டதாக இருக்கவேண்டியிருந்தது என்பது உண்மையே; 
ஆனால்‌ எபேசியர்‌ 5:19ல்‌ பவுலினால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட படி, கீர்த்தனம்பண்ணுகல்‌ 
மற்றும்‌ பாடுதல்‌ என்பவை தனித்தனியான இரண்டு செயல்களாக உள்ளன, அவை 
ஒவ்வொன்றும்‌ மற்றது இன்றியே செய்யப்பட முடியும்‌. மீட்டுதல்‌ என்பதைத்‌ 
தவிர வேறெதுவும்‌ கீர்த்தனம்‌ பண்ணுதல்‌ என்பதில்‌ உள்ளாக இருப்பதில்லை. 
ஒருவர்‌ ஒரு தச்சரின்‌ அடையாள நூரலையோ அல்லது உண்மையான சுரமண்டலத்தின்‌ 
நரம்புகளையோ அல்லது ஒருவருடைய இருதயத்தின்‌ உருவகரதியான நரம்புகளையோ, 
எதை மீட்டினாலும்‌, அதை இந்த வார்த்தை தன்னிலேயே கூறுவதில்லை, அதுபோலவே, 
ஒருவரின்‌ ஆராதனையுடன்‌ உடல்ரீதியான செயல்கள்‌ இணைந்திருப்பினும்‌ இல்லா 
விட்டாலும்‌, அதைப்பற்றி 5h மற்றும்‌ ௭2௦ என்ற வார்த்தைகள்‌ எதுவும்‌ 
கூறுவதில்லை. 
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க்றிஸ்தவர்‌ எவ்வாறு 


மாருகின்றார்‌? 
ஹியுகோ மெக்கார்கு 


“தர்‌ விபரம்‌ பா வேன்‌ [098110], சருத்தோடும்‌ பாடு வோன்‌ 
[psallo]” (1 கொரிந்தியர்‌ 14:15). 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுக்குத்‌ துதிகள்‌ பாட வேண்டும்‌ என்று 


கட்டளையிடப்பட்டுள்ளனர்‌. யாக்கோபு 5:18, “.. ஒருவன்‌ மகிழ்ச்சியா 





யிருந்தால்‌ சங்கதம்‌ பாடக்கடவன்‌” என்று கூறுகிறது. மகிழ்ச்சியுள்ள 
கிறிஸ்தவர்‌ பாடக்கடவர்‌. இங்கு பாடுதல்‌ என்பதற்கு கிரேக்க மொழியில்‌ 
p5all0 என்ற வார்த்தை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இது எதனை அர்த்தப்‌ 
படுத்துகிறது? 


இவ்வார்த்தையின்‌ அர்த்தம்‌ 

Psallo என்ற கிரேக்க வார்த்தை, “தொடுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுறெ 
2௭0 என்பதன்‌ பலப்படுத்திய வடிவமாகும்‌. இது “நிமிட்டி” என்பதற்கு, 
லூக்கா 6:1ல்‌ உள்ள) 09௦0௦ என்ற வார்த்தையைப்‌ போன்றதாக உள்ளது. 
வேதாகமம்‌-அல்லாக பயன்பாட்டில்‌ பல்வேறு வினைச்சொல்‌ அர்த்தங்கள்‌ 
உள்ளடங்கியிருக்கின்றன, அவற்றில்‌ (ஒரு தச்சரின்‌ கோட்டில்‌) “வெட்டி 
நீக்குதல்‌”; (முடியை) “இழுத்தல்‌”; (எச்சிலால்‌, அதாவது, வாந்தியால்‌ 
குரையை) “அடித்தல்‌”; (ஒரு வில்லின்‌ நாண்‌) “சுண்டுதல்‌” (ஒரு சுரமண்ட 
லத்தை) “இசைத்தல்‌”; மற்றும்‌ “பாடுதல்‌” என்பவை உள்ளடங்கும்‌. 
தனித்தன்மை, அல்லது பெயர்ச்சொல்லானது, “ஒரு சுண்டுதல்‌ அல்லது 
இழுத்தல்‌” மற்றும்‌ “ஒரு சங்கீதம்‌, ஒரு பாடல்‌” என்ற பயன்பாடுகளை 
உள்ளடக்குகிறது. 

இதற்குப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ (செப்துவஜிந்த்‌, அல்லது 1.%%ல்‌), 
குறைந்தபட்சம்‌ எட்டுப்‌ பயன்பாடுகள்‌ கண்டறியப்பட்டுள்ளன: 

(1) (ஒரு சுரமண்டலத்தை) “இசைத்தல்‌” (சங்கீதம்‌ 33:3); 

(2) ஒரு கின்னரம்‌ அல்லது சுரமண்டலம்‌ போன்ற, இசைக்கருவியை 
இசைத்தல்‌ (தானியேல்‌ 3:5); 

(3) ஒரு இராகத்தை இசைத்தலினால்‌, விளைகின்ற ஒலி (ஆமோஸ்‌ 
5:23); 

(4) இசையமைப்பவர்கள்‌ அல்லது பாடுகிறவர்கள்‌ இசைத்தலைச்‌ 
செய்தல்‌ (சங்கதம்‌ 68:25); 








100 


(5) (ஒரு கின்னரம்‌, பத்து நரம்பு யாழ்‌, புல்லாங்குழல்‌, கின்னரம்‌ 
தம்புரு, மற்றும்‌/அல்லது நடனம்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ இணைந்து பாடுதல்‌; 
சங்கீதம்‌ 33:2; 57:9; 71:22; 92:3; 149:3); 

(6) “பாடுதல்‌” (இது மிகவும்‌ அடிக்கடி காணப்படும்‌ பயன்பாடாகும்‌; 
நியாயாதிபதிகள்‌ 5:3; சங்கதம்‌ 7:17; 9:2, 11; 13:6; 18:49; 21:13; 27:6; 30:4, 
12; 47:6, 7; 59:17; 66:2, 4; 68:4; 75:9); 

(7) “பாடகர்கள்‌” (எஸ்றா 7:24); 

(8) ஒரு பாடல்‌ அல்லது சங்கதம்‌ என்ற வகையில்‌ பாடப்பட்டது 
(சங்கீதம்‌ 95:2). 

புதிய ஏற்பாடு ற5ஈ//௦வின்‌ வடிவங்களைப்‌ பன்னிரெண்டு முறைகள்‌ 
பயன்படுத்துகிறது. இருப்பினும்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 5:8; 
14:2; மற்றும்‌ 15:2 ஆகிய வசனங்களில்‌, சுரமண்டலத்துடன்‌ பாடுதல்‌ 
என்ற நிகழ்வுகள்‌, ற5எ/]௦ என்பதைப்‌ பயன்படுத்துவதில்லை. அத்துடன்‌ 
கூடுதலாக, இவ்வசனப்பகுதிகள்‌ பூமியில்‌ உள்ள சபையைக்‌ 
குறிப்பிடுவதில்லை; அவைகள்‌ தூபவர்க்கம்‌, பலிபீடம்‌, மற்றும்‌ நான்கு 
ஜீவன்கள்‌ ஆகியவற்றையும்‌ நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொண்டாலன்றி, 
நேரடி அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்பட முடியாதவைகளாக உள்ளன. 

Psallo என்பதற்கான பழைய ஏற்பாட்டு அர்த்தங்களில்‌, மூன்று 
அர்த்தங்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படுகின்றன. சங்கீதங்கள்‌ அல்லது 
பாடல்கள்‌ என்பவை ஏழுமுறை குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன (லூக்கா 20:42; 
24:44; நடபடிகள்‌ 1:20; 13:33; 1 கொரிந்தியர்‌ 14:26; எபேசியர்‌ 5:19; 
கொலோசெயர்‌ 3:16). “பாடுதல்‌” என்பது நான்கு முறைகளின்‌ அர்த்தமாக 
உள்ளது (ரோமர்‌ 15:9 [சங்கதம்‌ 18:49 மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்படுகிறது]; 
1 கொரிந்தியர்‌ 14:15 [இருமுறை]; யாக்கோபு 5:13). புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
“பாடுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுவதற்கான ற5எ[[௦ என்ற வார்த்தையின்‌ 
பயன்பாடு நடபடிகள்‌ 16:25 மற்றும்‌ எபிரெயர்‌ 2:12; 13:15 ஆதிய 
வசனங்களினால்‌ உறுதிப்படுத்தப்படுறெது. 

“இசைத்தல்‌” என்பது எபேசியர்‌ 5:19ல்‌, ஒரே ஒருதரம்‌ காணப்படும்‌ 
அர்த்தமாக உள்ளது, ஆனால்‌ இசைத்தல்‌ என்பது நேரடியான அர்த்த 
முடையதல்ல. அது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ளதுபோன்று நேரடியான 
அர்த்தமுடையதாக இருந்திருந்தால்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ போலவே, 
உண்மையான இசைக்கருவிகள்‌ குறிப்பிடப்படுவதை ஒருவர்‌ எதிர்ப்பார்த்‌ 
திருக்க வேண்டும்‌ (சங்கதம்‌ 71:22 [XX 70:22]; தானியேல்‌ 3:5; ஆமோஸ்‌ 
5:23 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌). எபேசியர்‌ 5:19ம்‌ வசனம்‌, நேரடி 
அர்த்தமான இசைக்கருவிகளைத்‌ தாண்டி உருவகமான ஒரு கருத்தைப்‌ 
பதிலிடுறெது: இருதயம்‌. தாவீது சுரமண்டலத்தின்‌ நரம்புகளை மீட்டியது 
போல்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ இன்னிசையை ஏற்படுத்தத்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களின்‌ 
உருவக நடையிலான நரம்புகளை மீட்டுகின்றனர்‌. 


அர்த்தம்‌ மாறியிருக்கிறதா? 
இ.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ ற5//௦ என்பது “பாடுதல்‌” என்ற அர்த்தத்தைத்‌ 
தவிர மற்ற எல்லா அர்த்தங்களையும்‌ இழந்திருந்தது என்ற உறுதிப்பாடு 
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எபேசியர்‌ 5:19ம்‌ வசனத்தினால்‌ விலக்கி வைக்கப்படுகிறது, இவ்வசனத்தில்‌ 
“பாடுதல்‌” என்பது ற5ஈ//௦ என்பதில்‌ இருந்தல்ல, ஆனால்‌ 818௦ என்பதில்‌ 
இருந்தே வந்திருக்கிறது. அங்கு, ற5எ/௦ என்பது “இருதயத்தில்‌ இசைத்தல்‌” 
என்று அர்த்தப்படுகிறது; இது உருவக நடையிலான இசைக்தலாகும்‌, இது 
“தர்த்தனம்பண்ணி” என்று [தமிழில்‌] மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. கி.பி. 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ யோசிப்பஸ்‌, ற5௭//௦ என்ற வார்த்தையை “சுரமண்‌ 
டலத்தை மீட்டுதல்‌”” என்று அர்த்தப்படுத்துவதற்குப்‌ பயன்படுத்தியுள்ளார்‌. 
இவ்விதமாக ஒரு எழுத்தாளர்‌ ஒரு வார்த்தையை அதனுடைய எந்த 
அர்த்தத்துடனும்‌ எந்த நூற்றாண்டிலும்‌ பயன்படுத்த முடியும்‌. 





பெளதீக இசைக்கருவியொன்று தேவையா? 

ஆகையால்‌ சிலர்‌ எபேசியர்‌ 5:19ன்‌ “சங்கீதங்கள்‌” என்பதற்கு 
நரம்புகளை மீட்டுதல்‌ அவசியம்‌ என்று உறுதிப்படுத்துன்றனர்‌. இது 
உண்மையென்றால்‌, புதிய ஏற்பாட்டை மதிக்கின்றவர்கள்‌, இசைக்‌ 
கருவிகள்‌ பயன்படுத்தலாமா வேண்டாமா என்பதில்‌ தேர்ந்துகொள்ளுதல்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. அதை அவர்கள்‌ பயன்படுத்தியாக 
வேண்டும்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ (கிரேக்க மொழியில்‌ எபேசியர்‌ 5:19ஐ 
வாசித்தும்‌ இசைக்கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்த மறுக்கின்ற) கோடிக்கணக்‌ 
கான கிரேக்கக்‌ கத்தோலிக்கர்கள்‌ அதையே செய்யும்படி அவர்களுக்கு 
அறிவுரை கூறியாக வேண்டும்‌. 788//2 என்பது இசைக்கருவியை 
உள்ளடக்குகிறது என்று உரிமைகோருதல்‌, கிரேக்கர்கள்‌ “சங்கீதங்கள்‌” 
என்ற (020//௦ என்னும்‌ கிரேக்க வினைச்சொல்லில்‌ இருந்து எடுக்கப்பட்ட) 
வார்த்தை உண்மையில்‌ அர்த்தப்படுத்துவது இன்னதென்று அறியவில்லை 
என்று உரிமை கோருதலாக உள்ளது. 

1 சாமுவேல்‌ 16:16, 23ல்‌, தாவீதின்‌ சுரமண்டலம்‌ என்றிருந்த வகையில்‌, 
ஒரு வசனப்பகுதியில்‌, மீட்டப்பட வேண்டிய இசைக்கருவி உள்ளடக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது, இருப்பினும்‌ அது ஒரு இயந்திர இசைக்கருவியாக 
இருப்பதில்லை. கிறிஸ்தவர்களின்‌ “இருதயமே” புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
இசைக்கருவியாக உள்ளது (எபேசியர்‌ 5:19). 794//0௦ என்பது தாவீது 
தமது சுரமண்டலத்தின்‌ நரம்புகளைத்‌ தொடுதல்‌, மீட்டுதல்‌ என்பதாக 
இருப்பது போன்றே, ற52//௦ என்பது கிறிஸ்தவர்‌ தமது இருதயத்தின்‌ 
நரம்புகளைத்‌ தொடுதல்‌, மீட்டுதல்‌ என்பதாகவும்‌ உள்ளது. “Siறஓiறத 
[aido] and making melody [psallo] in your heart” (KJV) மற்றும்‌ “singing and 





making melody with your heart” (ASV) என்பவை நல்ல மற்றும்‌ அழகிய 
மொழிபெயர்ப்புக்களாக உள்ளன, [தமிழில்‌ இது “தீர்த்தனைகளினாலும்‌ 
உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ கர்த்தரைப்பாடிக்‌ கீர்த்தனம்‌ பண்ணி” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது], ஆனாலும்‌ ற54[/௦ என்பதன்‌ 
[இருதயத்தைக்‌] தொடும்‌ செயல்பாடு, “402102 and plucking the strings of 
your heart” என்பதினால்‌ இன்னும்‌ துல்லியமாக முன்‌ வைக்கப்படுறெது. 
“உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌” என்பது “இருதயப்பூர்வமாக” என்று மாத்‌ 
திரமே அர்த்தப்படுகிறது என்று கூறி, எபேசியர்‌ 5:19ல்‌, இருதயத்தின்‌ 
நரம்புகளை மீட்டுதல்‌ என்ற உருவகம்‌ ஆலோசனையாகத்‌ தரப்படுகிறது 
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என்பதைச்‌ சிலர்‌ மறுக்கின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, இருதயத்தின்‌ நரம்புகளை 
மீட்டுதல்‌ என்ற உருவகம்‌ இங்கில்லை என்றால்‌, ஏதோ ஒன்றை உண்மை 
யிலேயே, இருதயப்பூர்வமாக மீட்டுதல்‌ என்பது இருந்தாக வேண்டும்‌. 
அப்படி, உண்மையிலேயே மீட்டப்பட வேண்டியதாக இருப்பது என்ன? 
உண்மையில்‌ சுரமண்டலத்தை மீட்டுதல்‌ இங்குள்ளது என்று ஒருவர்‌ யூகம்‌ 
செய்கின்றார்‌ என்றால்‌, புதிய ஏற்பாட்டு சபையோ அல்லது சபையின்‌ 
பிதாக்களோ அந்த நிலைப்பாட்டை மேற்கொண்டதில்லை என்ற 
உண்மையை அவர்‌ விளக்கப்படுத்தியாக வேண்டும்‌. 


வரலாற்றின்‌ சாட்சியம்‌ 

ஜேம்ஸ்‌ 94. மெக்கின்னோம்‌ என்பவர்‌, தமது The Church Fathers 
and Musical Instruments,’ என்ற புத்தகத்தில்‌ தொடக்ககால சபையின்‌ 
இசையானது முற்றிலும்‌ வாய்மொழியானதாகவே இருந்தது என்றும்‌ 
சபையின்‌ பிதாக்கள்‌, ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகள்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுவதை எதிர்த்தனர்‌ என்றும்‌ காண்பித்துள்ளார்‌. ஆகவே, எபேசியர்‌ 
5:19ல்‌ உண்மையிலேயே சுரமண்டலத்தை மீட்டுதல்‌ என்பது கைவிடப்பட 
வேண்டும்‌; இவ்விதமாக ஒருவர்‌ இருதயத்தின்‌ நரம்புகளை மீட்டுதல்‌ என்ற 
உருவகத்திற்குத்‌ திரும்ப நிர்ப்பந்திக்கப்படுகின்றார்‌. 


இது பொதுவானதா? 

சிலர்‌ “ஒீர்த்தனம்பண்ணி” என்ற சொற்றொடர்‌ பொதுவானது என்றும்‌ 
அது இருவகையான இசைகளை: அதாவது, வாய்மொழிப்பாட்டு மற்றும்‌ 
இசைக்கருவிகளில்‌ பாட்டு என்ற இரண்டையும்‌ உள்ளடக்குகிறது என்றும்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. இது ஆங்கிலச்‌ சொற்றொடரில்‌ உண்மையானதாக உள்ளது, 
ஆனால்‌ ற84//௦ என்பதில்‌ இது உண்மையானதாக இருப்பதில்லை. P5allo 
என்பது, சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, “மீட்டுதல்‌” அல்லது “பாடுதல்‌” என்று 
அர்த்தப்படக்கூடும்‌ - ஆனால்‌ இவ்வார்த்தை உள்ள ஒரே இடத்தில்‌ இது 
இவ்விரண்டு அர்த்தங்களையும்‌ கொண்டிருக்க இயலாது. 

பெரும்பான்மையான கிரேக்க வேதாகமநூல்களில்‌ (மற்றும்‌ 
பரவலாகப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆங்கிலப்‌ பதிப்புகளில்‌), 
pall என்ற சொல்‌ வரும்‌ நான்கு இடங்களில்‌, “பாடுதல்‌” என்பதே அதன்‌ 
விளக்கமாக உள்ளது: 


... அந்தப்படி: இதினிமித்தம்‌ நான்‌ புறஜாதிகளுக்குள்ளே உம்மை 
அறிக்கைபண்ணி, உம்முடைய நாமத்தைச்‌ சொல்லி, சங்கதம்‌ 
பாடுவேன்‌ [ற5எ[/௦] என்று எழுதியிருக்கிறது (ரோமர்‌ 15:9). 


இப்படியிருக்க, செய்யவேண்டுவதென்ன? நான்‌ ஆவியோடும்‌ 
விண்ணப்பம்பண்ணுவேன்‌, கருத்தோடும்‌ விண்ணப்பம்‌ 
பண்ணுவேன்‌; நான்‌ ஆவியோடும்‌ பாடுவேன்‌ [ற5௮!/௦], கருத்தோடும்‌ 
பாடுவேன்‌ [ற5எ//௦] (1 கொரிந்தியர்‌ 14:15). 
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... ஒருவன்‌ மகிழ்ச்சியாயிருந்தால்‌ சங்கீதம்‌ பாடக்‌ [ற2ா//௦] கடவன்‌ 
(யாக்கோபு 5:18). 


தேவனுடைய திட்டத்தில்‌, ஓவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்கும்‌ இரண்டு 
செயல்கள்‌ முன்‌அமைத்து வைக்கப்பட்டுள்ளன: (1) புறம்பான மற்றும்‌ 
கேட்கக்கூடிய ஒன்று, “உதடுகளின்‌ கனி” (எபிரெயர்‌ 13:15) - அதாவது, 
“பாடுதல்‌,” மற்றும்‌ (2) உள்ளான மற்றும்‌ கேட்க இயலாத ஒன்று, 
“இருதயத்தில்‌ கீர்த்தனம்பண்ணுகல்‌” - அதாவது, இருதயத்தின்‌ நரம்புகளை 
மீட்டுதல்‌ (எபேசியர்‌ 5:19). 

தேவனால்‌ திட்டமிடப்பட்ட இந்த இரண்டு செயல்களும்‌ பிரிக்க 
இயலாதவைகளாக உள்ளன. இருதயத்தின்‌ கீர்த்தனங்களுடைய 
துணையின்றி உதடுகளினால்‌ பாடுதல்‌ கண்டனம்பண்ணப்பட்டுள்ளது. 
இப்படிப்பட்ட பாடுதல்கள்‌ பற்றி இயேசு தமது பிதாவினுடைய 
கண்ணோக்கைப்‌ பின்வருமாறு மேற்கோள்‌ காண்பித்தார்‌: 





மாயக்காரரே, உங்களைக்குறித்து: “இந்த ஜனங்கள்‌ தங்கள்‌ 
வாயினால்‌ என்னிடத்தில்‌ சேர்ந்து, தங்கள்‌ உதடுகளினால்‌ என்னைக்‌ 
கனம்பண்ணுகிறார்கள்‌; அவர்கள்‌ இருதயமோ எனக்குத்‌ தூரமாய்‌ 
விலகியிருக்கெறது; மனுஷருடைய கற்பனைகளை உபதேசங்களாகப்‌ 
போதித்து, வீணாய்‌ எனக்கு ஆராதனை செய்கிறார்கள்‌ என்று, ஏசாயா 
தீர்க்கதரிசி நன்றாய்ச்‌ சொல்லியிருக்கிறான்‌” (மத்தேயு 15:7-9). 


முடிவுரை 
ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ பாடவேண்டுமென்றால்‌, தனியார்‌ 
பாடுதலும்‌ பாடகர்‌ குழுவினர்‌ பாடுதலும்‌ நீக்ப்போடப்பட்டுள்ளது 
என்றாகிறது. ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ உள்ளாகவும்‌ கேட்க இயலாத 
வாறும்‌ தமது இருதயத்தில்‌ கீர்த்தனம்பண்ண வேண்டும்‌ என்றால்‌, 
புறம்பான மற்றும்‌ கேட்கக்கூடிய வகையில்‌ உள்ள இசைக்கருவிகளின்‌ 
இசை நீக்கப்பட்டுள்ளது. 





குறிப்புகள்‌ 
1108001105 Antiquities 6.8.2. James W. McKinnom, “The Church Fathers and Musical 
Instruments” (doctoral dissertation, Columbia University, 1965). 
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நமது அரராகுனைால்‌, 
இசைக்கருவிகளை ௫சைக்கல்‌: 
நான்கு தெய்வீக 
சமா ந்களை மீறுதல்‌ 


ஹியுகோ மெக்கார்கு 


ஆராதனையில்‌ ஒருவர்‌ இயந்திரத்தின்‌ பயன்பாட்டினால்‌ 
இயற்றப்படும்‌ இசையை அறிமுகப்படுத்தும்போது, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
போதிக்கப்பட்ட நான்கு கொள்ளைகள்‌ புறக்கணிக்கப்படுகன்றன: 


விசுவாசத்தின்‌ சட்டம்‌ 


“கிறிஸ்துவினுடைய வசனத்தை” “கேள்விப்படுவதினால்‌ விசுவாசம்‌ 
வருகிறது” (ரோமர்‌ 10:17). வசனத்தின்படியே நாம்‌ பாடுகின்றோம்‌, 
ஜெபிக்கின்றோம்‌, வேதவசனங்களை வாசிக்கன்றோம்‌, காணிக்கை 
கொடுக்கின்றோம்‌, மற்றும்‌ கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்கின்றோம்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 11:26; 16:1, 2; கொலோசெயர்‌ 3:16; 4:16; 1 தீமோத்தேயு 
2:1, 2). விசுவாசத்தின்‌ சட்டமானது கிறிஸ்தவர்களை “எழுதப்பட்ட தற்கு 
மிஞ்சி” செல்வதில்‌ இருந்து தடை செய்றெது (1 கொரிந்தியர்‌ 4:6). நமக்கு, 
“இிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திராமல்‌ மீறி நடக்கிற எவனும்‌ 
தேவனை உடையவனல்ல” என்று கூறப்பட்டுள்ளது (2 யோவான்‌ 9௮). 


ஆராதனையின்‌ சட்டம்‌ 


ஏற்றுக்கொள்ளக்கூடிய ஆராதனை என்பது (1) ஒருவருடைய 
இருதயத்தின்‌ சரியான எண்ணப்போக்கோடும்‌ (யோவான்‌ 4:24); (2) 
சத்தியத்திற்கு (அதாவது, தேவனுடைய வசனத்திற்கு; யோவான்‌ 4:24; 
16:13; 17:17; கொலோசெயர்‌ 3:17); இசைந்த வகையிலும்‌, மற்றும்‌ (3) 
“மனிதரின்‌ சட்டங்களில்‌” இருந்து விடுகலையானதாகவும்‌ (மத்தேயு 15:9) 
இருக்க வேண்டும்‌. 
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ஒருமைப்பாட்டின்‌ சட்டம்‌ 

“கிறிஸ்துவின்‌ போதனையில்‌” (2 யோவான்‌ 9; யோவான்‌ 12:48ஐக்‌ 
காணவும்‌). சுத்தம்‌ (“முதலாவது சுத்தமும்‌, பின்பு இணக்கமும்‌”; யாக்கோபு 
3:17) என்பது “சமாதானக்கட்டினால்‌ ஆவியின்‌ ஒருமை” (எபேசியர்‌ 4:3) 
என்பதற்கு மேலானதாக உள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌ பிரச்சனைக்‌ 
குரியதாக இராதபோது, ஒருமைப்பாடு என்பது ஒவ்வொரு கிறிஸ்த 
வரையும்‌, சபைக்குழுமத்தை ஒன்றுகூட்டிக்‌ காத்துக்கொள்வதற்கு, 
அவரவரால்‌ இயன்ற அளவு மிகச்சிறப்பாகச்‌ செயல்படும்படி அழைக்கிறது, 
அவர்கள்‌ “விரோதம்‌ ... கலகங்கள்‌, பிரிவினைகள்‌, மார்க்கபேதங்கள்‌” 
என்பவை “மாம்சத்தின்‌ கிரியைகளாய்‌ இருக்கின்றன” என்பதை அறிந்தவர்‌ 
களாய்‌ இவ்வாறு செயல்பட வேண்டும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 1:10; கலாத்தியர்‌ 
2:19, 20). 





அன்பின்‌ சட்டம்‌ 

“சகோதர சிநேகம்‌ நிலைத்திருக்கக்கடவது” (எபிரெயர்‌ 13:1). 
சுயநலமற்ற அன்பு மேற்கொள்ளும்போது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ “அவனவன்‌ 
குனக்கானவைகளையல்ல, பிறருக்கானவைகளையும்‌ நோக்குவானாக” 
(பிலிப்பியர்‌ 2:4) என்ற உத்தரவை நிறைவேற்றுகின்றனர்‌. 1859ல்‌, 
கென்ட்டகியின்‌ மிட்வே என்ற இடத்தில்‌, ஒரு கலையரங்கத்தில்‌ 
இசைக்கருவி ஒன்று கொண்டுவரப்பட்டு, ஆராதனையில்‌ உபயோகிக்கப்‌ 
பட்டபோது சில கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவ்விடம்‌ விட்டு வெளியேறும்படி 
நிர்ப்பந்திக்கப்பட்ட போது, அங்கு சகோதர அன்பு இல்லாதிருந்தது 
என்பதாகக்‌ காணப்பட்டது. நடத்துனர்கள்‌ பிற கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
ஐக்கியத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ ஒரு இயந்திரத்தின்‌ ஒலியை அதிகமாய்‌ 
நேசித்தனர்‌. அந்த இசைக்கருவி இப்போது மிட்வே கல்லூரியின்‌ 
நூலகத்தில்‌, ஒரு கண்ணாடிப்‌ பெட்டிக்குள்‌ வைக்கப்பட்டு - அன்பின்‌ 
சட்டத்தை மீறுதல்‌ என்றால்‌ உண்மையில்‌ என்னவாக இருந்தது என்பதை 
நினைவுகூரும்‌ வகையில்‌ - கனத்திற்குரிய இடத்தில்‌ காட்சிப்பொருளாக 
உள்ளது. 


“தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருகிறேனென்று” ஒருவன்‌ சொல்லியும்‌, 
குன்‌ சகோதரனைப்‌ பகைத்தால்‌, அவன்‌ பொய்யன்‌; தான்‌ கண்ட 
சகோதரனிடத்தில்‌ அன்புகூராமலிருக்கிறவன்‌, தான்‌ காணாத 
தேவனிடத்தில்‌ எப்படி அன்புகூருவான்‌? தேவனிடத்தில்‌ அன்பு 
கூருகிறவன்‌ தன்‌ சகோதரனிடத்திலும்‌ அன்புகூர வேண்டுமென்கிற 
இந்தக்‌ கற்பனையை அவராலே பெற்றிருக்கிறோம்‌ (1 யோவான்‌ 
4:20, 21). 
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கா்த்குருடைய 
இராப்போஜனத்தை 
எத்தனை நாளுக்கொருமுறை 
கடைப்ிஜக்கலாம்‌? 


கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ பற்றி மிகவும்‌ கேட்கக்கூடிய 
கேள்விகள்‌, அதற்கு ஏற்புடைய கால இடைவெளியைக்‌ குறித்ததாக 
உள்ளது. சிலர்‌ இதில்‌ ஒவ்வொரு வாரமும்‌ பங்கேற்றல்‌ என்பது இதை 
அற்பமாக்கும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ அடிக்கடியானதென்று நினைக்கின்றனர்‌, 
இருப்பினும்‌ பாடுதல்‌, ஜெபித்தல்‌, பிரசங்கித்தல்‌, அல்லது கொடுத்தல்‌ 
என்பவை பற்றி இவ்விதமாக எவரொருவரும்‌ நினைப்பதாகக்‌ காணப்படுவ 
தில்லை. ஒரு பிரசங்கியார்‌ ஓவ்வொரு வாரமும்‌ பிரசங்கித்தலானது, 
தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பதை அற்பமானதாக்கக்கூடும்‌ 
என்ற கருத்தில்‌ விவாதித்ததாக நான்‌ ஒருபோதும்‌ கேள்விப்பட்டதில்லை. 
சீர்பொருத்தமாக நடைமுறைப்படுத்தப்பட இயலாத எந்த ஒரு விவாதமும்‌ 
பலவீனமானதாக உள்ளது. ஆராதனையின்‌ எந்த ஒரு வெளிப்பாடும்‌ அற்ப 
மாக்கப்படுதல்‌ என்பது அதைக்‌ கடைபிடிக்கும்‌ கால இடைவெளியினால்‌ 
உண்டாவதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக, ஆராதிப்பவரின்‌ எண்ணப்டோக்கி 
னால்‌ உண்டாவதாக உள்ளது. 

எந்த ஒரு விஷயத்திற்கும்‌ புதிய ஏற்பாடே தர அளவையாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட வேண்டியுள்ளதாக இருக்கிறது என்றால்‌, அது 
சபையின்‌ ஆராதனையிலும்‌ தர அளவையாக உள்ளதென்பது நிச்சயம்‌. 
ஆராதனை என்பது எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ வாழ்விலும்‌ தேவனுடைய 
செயல்பாட்டிற்கு அவர்களின்‌ ஏற்புடைய பதில்செயலாக உள்ளது. 
ஆகிகிறிஸ்தவார்கள்‌ தங்கள்‌ ஆராதனையில்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
உபதேசத்தினால்‌ அறிவுறுத்தப்பட்டு வழிநடத்தப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ 
கார்த்கருடைய நாளில்‌, வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌, அப்பம்‌ பிட்கும்படி 
- அதாவது, கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்கும்படி - 
கூடி வந்தனர்‌ என்பதற்கு சாட்சியத்தின்‌ திரளான பொருளமையவு 





உள்ளது. பவுலும்‌ அவரது பயணக்கூட்டாளிகளும்‌ துரோவா நகருக்கு 
வந்தபோது, சபைகூடுகலுக்குக்‌ காத்திருப்பதற்காக அவர்கள்‌ அங்கே 
ஒரு வாரம்‌ முழுவதும்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ அப்பம்‌ பிட்கும்படி 
வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ கூடிவந்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 20:7). யூதேயாவின்‌ 
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ஏழைப்‌ பரிசுத்தவான்களுக்கு உதவுவதற்காக வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ 
நிதி சேகரிக்கும்படி, கொரிந்து நகரில்‌ இருந்த கறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ 
அறிவுறுத்தினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:1, 2), ஏனெனில்‌ அந்த நாளில்‌ 
தான்‌ ஏற்கனவே அவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒன்று கூடினர்‌ என்பது தெளிவு. 
அவர்களுக்கு, அவர்‌ ஏற்கனவே கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ 
ஏற்புடைய வகையில்‌ பங்கேற்றல்‌ பற்றி அறிவுறுத்தல்‌ கொடுத்திருந்தார்‌ 
(அதிகாரம்‌ 11), இது அவர்கள்‌ கர்த்தரை நினைவுகூரும்‌ விருந்தில்‌ 
பங்கேற்கக்‌ கூடிவந்தனர்‌ என்பதை மறைமுகமாக உணர்த்துகிறது. 
வாரந்தோறும்‌, ஓவ்வொரு ஞாயிற்றுக்கிழமையும்‌, ஆராதிக்க ஒன்றுகூடுதல்‌ 
என்பது மிகவும்‌ அடிக்கடியானது என்றில்லாதிருந்தால்‌, கர்த்தருடைய பந்தி 
மேஜையைச்‌ சுற்றிலும்‌ ஒன்றுகூடுதலுக்கும்‌ அது மிகவும்‌ அடிக்கடியானதாக 
இருப்பதில்லை. தொடக்ககால சபை வேறு வகையில்‌ செயல்பட்ட தற்கான 





ஆதாரம்‌ எதையும்‌ நாம்‌ காண்பதில்லை. அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
அறிவுறுத்துதலைப்‌ பின்பற்றினர்‌, நாமும்‌ அதையே செய்ய வேண்டும்‌. 
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குவனுடைய வசனக்கீன்றூலம்‌ 
அவருடன்‌ உரையாருகல்‌ 


Communion என்ற கருத்து மிகவும்‌ அடிக்கடி கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்றலுடன்‌ இணைவுள்ளதாக இருக்கிறது. 
ஜெபம்‌ என்பதும்‌ தேவனுடன்‌ உரையாடுதலாக உள்ளது என்று நாம்‌ 
சுட்டிக்காண்பித்துள்ளோம்‌. இருப்பினும்‌, ஆராதனையின்‌ எந்த வெளிப்‌ 
பாடும்‌ வசனத்தை வாசித்தல்‌ அல்லது பிரசங்கித்தலைப்போன்று உள்ளார்ந்த 
வகையில்‌ உரையாடலின்‌ சுழற்சியை நிறைவு செய்ய இயலாது. இது தேவன்‌ 
நம்முடன்‌ உரையாடுவதற்குத்‌ தேர்ந்துகொண்டுள்ள மிகவும்‌ வடிவுள்ள 
வழிமுறையாக உள்ளது. ஜெபம்‌ மற்றும்‌ பாடலில்‌, நாம்‌ தேவனுடன்‌ 
பேசுகிறோம்‌. வசனத்தின்மூலம்‌, தேவன்‌ நம்முடன்‌ பேசுகிறார்‌. 
ஜிம்மி ஜிவிடென்‌ என்பவர்‌, “ஜெபத்தில்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பது நமக்கு 
இருதயங்களின்‌ ஏக்கங்களைத்‌ தேவனுக்கு வெளிப்படுத்துகிறது. அவரது 
வசனத்தைக்‌ கேட்பதில்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பது தேவனுடைய இருதயத்தின்‌ 
விருப்பங்களை நமது இருதயங்களில்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ செயலாகும்‌” 
என்று கூறினார்‌." 

பிரசங்கித்தல்‌ என்பது தேவனுடைய நற்செய்தியைப்‌ பறைசாற்றுதல்‌ 
அல்லது அறிவித்தலாக உள்ளது. ஆன்டி 1. ரிட்சி என்பவர்‌ ஆண்டு 
களினூடே தாம்‌ ஆராதனையில்‌ பிரசங்கித்தலின்‌ மதிப்பு என்பதனுடைய 
கருத்தை அனுசரித்துள்ளதாக ஒப்புக்கொண்டார்‌. இது “பறைசாற்றுதல்‌, ” 
“அறிவித்தல்‌,” அல்லது “பிரகடனம்‌ செய்தல்‌” என்பதற்கான இரேக்க 
வார்த்தையான /6ணுளாம என்ற வகையில்‌ பிரசங்கித்தல்‌ என்பதன்‌ 
கருத்தைப்‌ படித்தலில்‌ இருந்து விளைந்தது. (மத்தேயு 12:41; 1 கொரிந்தியர்‌ 
1:21; 2 தீமோத்தேயு 4:17 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌.) அவர்‌, “பிரசங்கித்தல்‌ 
என்பது இந்தச்‌ செய்தியை மனிதர்களுக்கு மறு உறுதிப்பாட்டுடன்‌, 
நம்பிக்கையூட்டும்‌ வகையில்‌, உயர்த்திப்பிடித்துப்‌ பறைசாற்றுதலைச்‌ 
செய்யும்போது, அது பாடுதல்‌, கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌, மற்றும்‌ 
ஆராதனையின்‌ மற்ற “விஷயங்கள்‌” யாவற்றுடனும்‌ &௪ஜுஎவின்‌ ஆவியில்‌ 
பொருந்துகிறது” என்று எழுதினார்‌.” 

தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தல்போலவே, பிரசங்கித்தல்‌ என்பது, 
மற்றவர்களுக்காகப்‌ பேசுதலாக உள்ளது. “பரந்த கருத்தில்‌ 
சட்டப்பூர்வமான எந்தப்‌ பிரசங்கியாரும்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசியாக 
இருக்கிறொர்‌.” பிரசங்கித்தல்‌ என்பது ஆராதனையில்‌ கூடிவருகிற 
தேவனுடைய மக்களுக்காகப்‌ பேசுவதற்குத்‌ தேவன்‌ தேர்ந்துகொண்டுள்ள 
வழிமுறையாக உள்ளது. ஆகையால்‌, பிரசங்கியார்கள்‌, தேவனு 
டைய வசனத்தைப்‌ பேசி, ஆராதிப்பவர்களைத்‌ தேவனிடத்திற்குக்‌ 
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கொண்டுவருதல்‌ என்பது மாத்திரமே தங்கள்‌ பணிப்பொறுப்பாக உள்ளது 
என்பதை உணர வேண்டும்‌. வேறு எந்த நோக்கத்திற்காகவும்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 
என்பது ஆராதனையின்‌ செயல்முறையைப்‌ போலியாக்குதலாக உள்ளது. 





பிரசங்கியார்‌ உண்மையிலேயே தேவனுடைய ஊழியக்காரராகவும்‌ 
அவரது செய்தி தேவனுடைய செய்தியாகவும்‌ இருக்கும்போது, தேவன்‌ 
பிரசங்கியாரின்‌ குரலைத்‌ தமது செய்தியை அறிவிக்கப்‌ பயன்படுத்துறொர்‌. 
சடையார்‌ பறைசாற்றப்படுகிற தேவனுடைய செய்தியைக்‌ கவனித்து 
அதை உண்பதினால்‌ பதில்செயல்‌ செய்கிறபோது, அவர்கள்‌ தேவனைக்‌ 
கனப்படுத்துகன்றனர்‌. அதுவே ஆராதனையாக உள்ளது! வசனத்தைக்‌ 
கேட்பதினாலும்‌, ஏற்றுக்கொள்வதினாலும்‌, ஆராதிப்பவர்‌ தேவனுடன்‌ 
உரையாடுகிறார்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

Jimmy Jividen, More Than a Feeling: Worship That Pleases God (Nashville: Gospel 
Advocate Co., 1999), 121. 2Andy T. Ritchie Jr., Thou Shalt Worship the Lord Thy God 
(Austin, Tex.: Firm Foundation Publishing House, 1969), 77. °Ibid., 79. 
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அறிமுகம்‌ 


ஆராதனையின்‌ வர்க்கம்‌ 


ஆராதனை என்பதற்குரிய “௦ம்‌” என்ற ஆங்கில வார்த்தையானது, 
பழைய ஆங்கில மொழியில்‌ உள்ள 1807147 (“௦ாh” - “தகுதியான”) மற்றும்‌ 20 
e (ஏம்‌? - “ஒரு பின்விகுதிச்சொல்‌?) என்பவற்றின்‌ இணைப்பு வார்த்தையில்‌ 
இருந்து தரவழைக்கப்பட்ட து. “5” என்றால்‌ fரiendship, fellowship, மற்றும்‌ re- 
lationship என்பவற்றில்‌ உள்ளதுபோன்று, ஒரு நிலை, தகுதி, அல்லது சூழ்நிலை 
என்று அர்த்தப்படுறெது. “Worth-ship” (worship) என்பது ஒருவரால்‌ 
ஆராதிக்கப்படும்‌ கருப்பொருளில்‌ காணப்படக்கூடிய தகுதி அல்லது 
நிலையை விளக்கப்படுத்துகிறது. தேவன்‌ - தமது மாபெரும்‌ தன்மை, 
மகத்துவத்தன்மை, மற்றும்‌ அற்புதமான செயல்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ - 
நமது ஆராதனை, மதிப்பு, மற்றும்‌ வழிபாடு ஆகியவற்றைப்‌ பெறத்‌ 
குகுதிவாய்ந்தவராக இருக்கிறார்‌. ரால்‌ஃப்‌ ௪. மார்ட்டின்‌ என்பவர்‌ பின்வரு 
மாறு எழுதினார்‌, 








[*Worship”] என்பது மரியாதை செலுத்துதல்கள்‌ மற்றும்‌ கனமளித்தல்கள்‌ 
என்ற எண்ணப்போக்கினால்‌ தூண்டப்பட்ட செயல்கள்‌ என்ற அர்த்தம்‌ 
குருவதாக உள்ளது, அல்லது அது இன்னொரு நபர்‌ அல்லது பொருளின்‌ 
குகுதித்தன்மையை விவரிக்கிறது. பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகளின்‌ 
சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌ ஆராதனை என்பது தெய்வீகத்தைத்‌ 
தொழுதுகொள்வகைக்‌ திட்டவட்டமாகக்‌ குறிப்பிடுகிறது. 


எபிரெய மொழியில்‌ எழுதப்பட்ட பழைய ஏற்பாடோ அல்லது கிரேக்க 
மொழியில்‌ எழுதப்பட்ட புதிய ஏற்பாடே, “w௦ர$hiற” என்ற ஆங்கில 
வார்த்தைக்கு இணையாக உள்ள ஒரு வார்த்தையைக்‌ கொண்டி ருப்பதில்லை. 
இருப்பினும்‌, இவ்விரு ஏற்பாடுகளுமே ஆராதனை நடவடிக்கைகளை 
விவரிக்கும்‌ வார்த்கைகளைக்‌ கொண்டுள்ளன. “Woர$hiற,” என்று மிகவும்‌ 
அடிக்கடி மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 5h என்ற எபிரெய வார்த்தை, 
“ஒருவர்‌ தாழவிழுந்து பணிந்துகொள்ளுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
“4bad என்ற எபிரெய வினைச்சொல்‌, [40௦ என்ற கிரேக்க வினைச்சொல்லைப்‌ 
போன்றே “சேவித்தல்‌,” என்றே அர்த்தப்படுறெது.” 

Proskuneo என்ற கிரேக்க வார்த்தை - இது “நோக்கி முத்தமிடுதல்‌” 
என்ற நேரடி அர்த்தமுடையது - ஆராதனையைக்‌ குறிப்பிடுவதற்குப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ மிகவும்‌ அடிக்கடி பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தையாகும்‌ 
(மத்தேயு 4:10; லூக்கா 24:52; யோவான்‌ 4:20, 21). ஒரு நபருக்கு முன்பாகத்‌ 
தாழவிழுந்து பணிந்துகொண்டு, தரையையோ, அவரது பாதங்களையோ, 
அல்லது அவரது உடையின்‌ விளிம்பையோ முத்தம்‌ இடுதல்‌ என்பது 
சாதாரணமாக நடைமுறையில்‌ இருந்த வழக்கமாகும்‌. இது பெர்சியர்கள்‌ 
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தங்கள்‌ தெய்வமாகக்‌ கருதிய அரசர்களுக்கும்‌, கிரேக்கர்கள்‌ தங்கள்‌ 
விக்கிரகங்கள்‌ மற்றும்‌ வணக்கத்திற்குரிய பொருட்கள்‌ ஆகியவற்றிற்கும்‌ 
செய்த செயலாக இருந்தது. ர௦5kயாeo என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தமானது 
நமது ஆங்கில வார்த்தையான “௦5h,” என்பதற்கு மிகச்சரியானதாக 
இராதிருக்கையில்‌, இது வேறு எந்தக்‌ கிரேக்க வார்த்தையைக்‌ காட்டிலும்‌ 
மிக அண்மையாக ஆராதனை என்ற கருத்தை விளக்கப்படுத்துறெது. 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற வார்த்தைகள்‌ “ஆராதனை” அல்லது 
“அராதிப்பவர்‌” என்று அவ்வப்போது மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளன. 
இவைகள்‌ ௦4418௦ என்ற கிரேக்க வார்த்தையைப்போல, வழிபாடு அல்லது 
முறையான ஆராதனை என்பதன்‌ அர்த்தத்தைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை, 
ஆனால்‌ இவைகள்‌ “ஆராதனை” என்ற வார்த்தையின்‌ வடிவங்களைப்‌ 
பயன்படுத்தி மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளன.” 


ஆராதனை பற்றிய கடந்தகால 
எண்ணப்போக்குகள்‌ 

நாம்‌ ஆராதனையைப்‌ பற்றிப்‌ புரிந்துகொள்வதற்குக்‌ கடந்தகால 
எண்ணப்போக்குகள்‌ நமக்கு உதவக்கூடும்‌. பழங்கால மெசொப்பொத்தாமி 
யாவில்‌ இருந்த படைப்பு பற்றிய புராணத்தில்‌, தேவர்களைச்‌ சேவிப்ப 
தற்காக மனிதர்களைப்‌ படைத்தலைக்‌ கேர்ந்துகொள்பவராக மார்டுக்‌ 
என்பவர்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றார்‌. மார்டுக்‌ மனிதனைப்‌ படைத்தபோது 
இருந்த அவரது நிலை, பின்வரும்‌ கூற்றினால்‌ பண்புபடுத்தப்படுகிறது: 
“தேவர்கள்‌ கோபந்தணிந்தவர்களாக இருக்கும்படிக்கு அவர்களைச்‌ 
சேவித்தலுக்கு மார்டுக்‌ பொறுப்பாளியாக இருப்பார்‌!”* 

இந்தக்‌ கண்ணோக்கானது தேவர்களை உழைப்பில்‌ இருந்து விடுவித்து, 
அவர்களுக்கு மகிழ்வை அனுபவித்தலைக்‌ கொண்டுவர மனிதனை 
ஒரு ஊழியக்காரன்‌ என்ற வகையில்‌ முன்வைக்கிறது. இப்படிப்பட்ட 
ஊழியத்தின்‌ மூலமாக, மனிதகுலமானது தேவர்களுக்கு மரியாதை செய்து 
அவர்களின்‌ தேவைகளைச்‌ சந்திப்பதன்மூலம்‌ அவர்களைச்‌ சேவிக்க 
வேண்டியதாக இருந்தது. இப்படிப்பட்ட தேவைகளை மனிதன்‌ சந்திக்க 
முடியும்‌ என்ற கருத்து, தேவர்கள்‌ மனிதன்‌ தேவர்களுக்குக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடிய உழைப்பைச்‌ சார்ந்திருக்கக்கூடியவர்கள்‌ ஆக்குகிறது. ஜான்‌ 13. 
பார்கார்ட்‌ என்பவரால்‌ பின்வரும்‌ நல்ல கவனித்தல்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது: 


எபிரெயா்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, சேவித்தாலும்‌ இல்லை 
யென்றாலும்‌; தேவன்‌ தேவனாகவே இருக்கிறார்‌, மற்றும்‌ தேவன்‌ 
தேவனுடைய ஊழியக்காரருக்கு பலன்‌ ஏதாவது தருவதற்காக 
அல்ல, ஆனால்‌ தேவன்‌ தமது சுயமதிப்பினிமித்தமாகவே சேவிக்கத்‌ 
குக்கவராக இருக்கிறார்‌. தேவன்‌ தமக்குத்‌ துதிசெலுத்தப்பட 
வேண்டும்‌ என்று கேட்பதில்லை; ஆனால்‌ தேவன்‌ என்ற வகையில்‌, 
தேவன்‌ அதை [துதியை] தேவனாக இருப்பதன்‌ உரிமையினாலேயே 
வற்புறுத்துகிறார்‌.” 
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பிளேட்டோ எழுதிய 70/7௦ என்ற புத்தகத்தில்‌, அவர்‌ நமது 
ஆராதனையினால்‌ தேவர்கள்‌ பாதிக்கப்படுவதோ அல்லது மாற்றப்‌ 
படுவதோ இல்லை என்று வாதிட்டார்‌. நாம்‌ அவர்களுக்குக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கூடி யவற்றில்‌ இருந்து அவர்கள்‌ பலன்‌ அடைவதில்லை மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
நம்மிடத்தில்‌ இருந்து எதையாவது பெறும்‌ தேவைக்கு அப்பால்‌ உள்ளனர்‌. 
அவர்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, அவர்களுக்கு ஏதொன்றும்‌ 
தேவைப்படுவதில்லை. பர்கார்ட்‌ பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌, 


ஆராதனை என்பது தேவனுக்காக அல்ல, ஆனால்‌ நமக்காக 
ஏற்பட்டுள்ளது என்று விவாதிப்பதற்கு இந்த விவாதத்தை, மத்திய 
கால இறையிலாளர்களில்‌ ஒருவரான தாமஸ்‌ அக்வினாஸ்‌ என்பவர்‌ 
எடுத்துக்கொண்டார்‌. இதற்குப்பதிலாக, பதினாறாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
வாழ்ந்த, கால்வின்‌ என்பவர்‌ தேவனைத்‌ தக்கவாறு வழிபடுதலே 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ முக்கியமான நோக்கமாக உள்ளது என்று பதில்‌ 
அளித்தார்‌. ... மற்றும்‌, இருபதாம்‌ நூற்றாண்டில்‌, வழிபாட்டின்‌ 
கருத்துப்பொருளை எடுத்துக்கொண்ட, எவெலின்‌ அன்டர்ஹில்‌ 
என்பவர்‌ “ஆர்வம்‌ குன்றச்செய்த அகமகிழ்வு” மற்றும்‌ “முற்றிலு 
மான வழிபாட்டுப்‌ பதில்செயல்‌” ஆகியவை பற்றிப்‌ பேசுகிறார்‌. 
இப்படிப்பட்ட அகமகிழ்வுகளினால்‌, ஆராதனை என்பது உண்மை 
யிலேயே wலா£h-hiற [தகுதித்தன்மை] என்பதன்‌ விஷயமாக உள்ளது. 
அது தேவனை மதிப்பீட்டின்‌ மையமாகக்‌ கொண்ட வழிபடும்‌ பதில்‌ 
செயலாக, தேவன்‌ தமக்குள்ளாகவே தகுதி வாய்ந்தவராக இருக்கிறார்‌ 
என்பதைப்‌ புரிந்துகொள்வதாக உள்ளது.” 


ஆராதனை பற்றிய வசனரீதியான கருத்து 

தேவன்‌ துன்மார்க்கத்தில்‌ இருந்து தனியே பிரிந்த நிலையில்‌, 
தமது இயல்பில்‌ பரிசுத்தராக இருக்கிறார்‌ என்று வேதவசனங்களில்‌ 
முன்வைக்கப்பட்ட கருத்து, நமது தேவைகளுக்கு அன்புடன்‌ அளிப்புகள்‌ 
செய்வதில்‌ நம்முடன்‌ அவரை அடையாளப்படுத்துகிறது. நாம்‌ தேவனு 
டைய மாபெரும்‌ தன்மை பற்றிப்‌ புரிந்துணர்ந்தவர்களாக மற்றும்‌ அவர்‌ 
நமக்கு நன்மையான எல்லா ஈவுகளையும்‌ அருளக்கூடிய மேன்மையானவர்‌ 
(யாக்கோபு 1:17) என்பதற்குப்‌ பதில்செயலாக அவரை நாம்‌ ஆராதிக்க 
வேண்டும்‌. 





நமது ஆராதனை என்பது நாம்‌ தேவனுக்குச்‌ செய்யக்கூடி யவற்றை 
அல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ நமக்குச்‌ செய்கன்றவற்றையே ஆதாரமாகக்‌ கொண்டு 
அமைய வேண்டியதாக உள்ளது. நாம்‌ அவரது மகத்துவம்‌ மற்றும்‌ மாபெரும்‌ 
தன்மை ஆகியவற்றை உணர்ந்தறிவதால்‌, நமது வழிபாடு, மதித்தல்‌, பக்தி, 
மற்றும்‌ பாராட்டுதல்‌ ஆகியவற்றை ஆராதனையில்‌ காண்பிக்க நம்மால்‌ 
என்ன செய்யமுடியும்‌ என்று நாட வேண்டும்‌. இப்படிப்பட்டவை 
தேவனாலே எதிர்பார்க்கப்படுகின்றன மற்றும்‌ இது நன்றிநிறைந்த 
இருதயத்தில்‌ இருந்து பெருகியோடினால்‌ மாத்திரமே ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ 
கூடியதாக உள்ளது. வற்புறுத்தப்பட்ட நடவடிக்கைகளும்‌ இயந்திரத்தன 
மான பதில்செயல்களும்‌ புறம்பான வெளிப்படுத்துதல்களாக மாத்திரம்‌ 
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உள்ளன; அவைகள்‌ ஆராதனை என்று தேவனால்‌ கருதப்படுவதில்லை. 

ஆராதனை என்பது தேவனுடைய மகத்துவமான வல்லமையையும்‌ 
கிருபையுள்ள செயல்களையும்‌ நாம்‌ புரிந்துகொள்ளுதலின்‌ விளைவாக 
இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ இவற்றிற்கு அவருடைய சித்தத்தின்படி 
வெளிப்படுத்தப்பட்ட நன்றியுணர்வுடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
தேவனே நமது ஆராதனையின்‌ கவனக்குவிப்பும்‌ ஆதாரமூலமுமாக 
இருக்கிறார்‌. தேவனை ஆராதிக்கத்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய உணர்வுகள்‌ நம்மை 
நகர்த்துகின்றன என்பதைத்‌ தவிர, ஆராதனை என்பது நம்மிடத்தில்‌ இருந்து 
தொடங்குவதில்லை. 

தேவனுக்கு நமது ஆராதனை தேவைப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ 
அவரது மாபெரும்தன்மை, நற்குணம்‌, மற்றும்‌ அன்புநிறைந்த இரக்கம்‌ 
ஆகியவற்றினிமித்தம்‌ நாம்‌ அவரை ஆராதிப்பது அவசியமாக உள்ளது. 
அவரது இருப்புநிலை மற்றும்‌ அவர்‌ செய்கின்றவைகளைக்‌ குறித்து நாம்‌ 
மேன்மை பாராட்டுதலின்‌ பொங்கிப்பெருகும்‌ நிலையில்‌ இருந்து நமது 
பதில்செயல்‌ வரவேண்டும்‌. நாம்‌ ஆராதிக்கத்‌ தவறினால்‌, நமது சார்பில்‌ 
அவ்வளவு கிருபையாகச்‌ செயல்படுகிற, [ஆராதிக்க] தகுதிவாய்ந்த 
தேவனை நாம்‌ அலட்சியம்‌ செய்து மதியாதிருக்கிறோம்‌ என்றாகிறது. 

இருதயத்தின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையுடன்‌ இணைந்திராத புறம்பான 
வெளிப்பாடுகள்‌, தேவனுக்கு வெறுமையானவைகளாக, அர்த்தமற்றவை 
களாக, மற்றும்‌ தகுதியற்றவைகளாக உள்ளன. ஆன்டி 1. ரிட்‌ ]:., என்பவர்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌, 





.. உண்மையான விஷயங்களுக்குப்‌ பதிலாகப்‌ புறம்பான வடிவம்‌ 
மற்றும்‌ “நடவடிக்கைகளை” நாம்‌ அடிக்கடி பரிதாபத்திற்குரிய 
வகையில்‌ தவறாக [உண்மையென்று] கருதுகிறோம்‌. “சபைக்குச்‌ 
செல்லுதல்‌” என்பது, அவ்வாறு சென்ற ஒருவர்‌ ஆராதித்திருக்கறொர்‌ 
என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. “சபைக்குச்‌ செல்லுதல்‌,” என்பதற்கு 
மாறாக “ஆராதிக்கச்‌ செல்லுதல்‌” என்று கூறினால்‌ நாம்‌ வார்த்தைகளின்‌ 
பயன்பாட்டில்‌ மிகவும்‌ சரியானவர்களாக இருப்போம்‌, இருப்பினும்‌ 
மேம்படுத்தப்பட்ட சொல்லாக்கமானது நடைமுறை திருத்தப்பட்டது 
என்று அர்த்தப்படாது. ... எந்தச்‌ செய்முறைகளும்‌ ஆராதிப்பவரின்‌ 
சொந்த வெளிப்பாடுகளாக இல்லாதவரை அவைகள்‌ தேவனால்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுவதில்லை. ... நாம்‌ இந்த “நடவடிக்கைகளில்‌” மேம்‌ 
போக்காக, இயந்திரத்தனமான வகையில்‌ செயல்பட்டுள்ளோம்‌ என்ற 
உண்மை ஆராதனையுடன்‌ சமப்படுத்தப்பட முடியாது.” 


தேவன்‌ ஒன்றிணைந்த ஆராதனையை விரும்புகிறார்‌. நமது 
ஆராதனையானது, ஆராதனைக்கு என்று கட்டியமைக்கப்பட்ட 
கட்டுமானங்களில்‌, பொதுகூடுகைகள்‌ என்பதோடு மாத்திரம்‌ மட்டுப்‌ 
படுத்தப்படாதிருப்பினும்‌, கிறிஸ்தவ ஒன்றுகூடுதல்கள்‌ முக்கியமானவை 
களாக உள்ளன. ஒன்றுகூடி ஆராதித்தல்‌ என்பது தனிநபர்‌ ஆராதனை அளிக்க 
இயலாத பக்தியின்‌ உயரங்களுக்கு மனித இருதயங்களை உயர்த்தக்கூடிய 
பகிர்ந்துகொள்ளும்‌ தருணங்களை அளிக்கிறது. ஆசீர்வாதங்களுக்காகத்‌ 
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தேவனிடத்தில்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுத்தல்‌ என்பதுடன்‌ கூடுதலாக, அவரைப்‌ 
பற்றிய நமது உள்ளான சிந்தனைகளையும்‌ அவரது அளிப்புகளுக்கு நமது 
மதிப்பையும்‌ அவர்‌ அறியச்‌ செய்தல்‌ என்பதும்‌ ஆராதனையில்‌ நமது 
நோக்கமாக உள்ளது. ஆராதனையில்‌ நாம்‌ பெருமளவு பயனடைய முடியும்‌ 
என்றாலும்கூட, தேவனைக்‌ கிட்டிச்‌ சேர்ந்து அவருடன்‌ உரையாடுதல்‌ 
என்பதே நமது மாபெரும்‌ தேவையாக - நமது உள்ளான மனிதனுக்‌ 
கான தேவையாக - இருக்கிறது. நமது ஆராதனையில்‌, தனிப்பட்ட 
பயன்கள்‌ என்பவை நமது வாழ்வில்‌ நம்மைப்‌ படைத்தவரின்‌ மதிப்பை 
வெளிப்படுத்துதலுக்கான உள்ளான தேவைக்கு இரண்டாம்‌ பட்சமாகவே 
உள்ளன. 

ஆராதனையில்‌ அடங்குகிற பல்வேறு செயல்கள்‌ மற்றும்‌ எண்ணப்‌ 
போக்குகளை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்திக்கையில்‌, முதலில்‌ நாம்‌ எது 
ஆராதனையல்ல என்பதைப்‌ பற்றி அறிய வேண்டும்‌. ஆராதனை என்பது 
மட்டுமீறி வெளிப்படுத்தப்படும்‌ உணர்வுகள்‌ மற்றும்‌ உணர்வெழுச்சி 
களாகவோ அல்லது ஆவேசமான உடல்ரீதியான செயல்பாடுகளாகவோ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று அவசியமில்லை. அது மனிதத்‌ திறமைகள்‌ மற்றும்‌ 
முயற்சியை தனிச்சிறந்த வகையில்‌ நிகழ்த்துதல்‌ அல்லது காட்‌்சிப்படுத்து 
குலாக மாத்திரம்‌ இருப்பதில்லை. அது மனித உணர்வு வெளிப்பாடுகளின்‌ 
சுதந்திரமாயிருப்பதில்லை. 

அதே வேளையில்‌, ஆராதனை என்பது வெறும்‌ சடங்காச்சாரமாக 
இருப்பதும்‌ கிடையாது. சடங்கின்‌ ஆர்ப்பாட்டத்தைவிட அதிகமான [மற்ற 
விஷயங்களே] தேவனுக்குப்‌ பிரியமாயிருக்கன்றன. தேவன்‌ தமது நாமத்தில்‌ 
நாம்‌ கூடிவர வேண்டும்‌ என்று விரும்புகிறார்‌, ஆனால்‌ மற்றவர்களுடன்‌ 
கூடி வருதல்‌ மாத்திரம்‌ ஆராதனையாகிவிடாது. 

இப்போது நாம்‌ தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ உள்ளடக்கப்பட 
வேண்டியவை என்ன என்பதுபற்றி அறியக்‌ கடந்து செல்வோம்‌. 
ஆராதனையில்‌ பின்வருபவை உள்ளடங்கி இருக்கின்றன ... 











உ தேவனை மகிமைப்படுத்துதல்‌ 
“மகிமைப்படுத்து” - எபி.: றய ௮ (ஏசா. 60:21ஆ; 61:3ஆ:; 
66:5); எபி.: kabed (சங்‌. 22:23; 86:12); எபி. : kebod (சங்‌. 
29:2); இரேக்கு.: 40420 (மத்‌. 5:16; 9:8). 

உ பயபக்தியை வெளிப்படுத்துதல்‌ 
“பயபக்தியை” வெளிப்படுத்துதல்‌ - எபி.: ஐ: (சங்‌. 33:8); 
இரேக்கு.: றobeo (மத்‌. 9:8); கிரேக்கு.: 4208 (எபி. 12:28). 
இந்த வார்த்தைகளுக்குப்‌ பின்னால்‌, அனேகமாக மதித்தல்‌ 
என்ற கருத்தில்‌ பயம்‌ என்ற அடிப்படை அர்த்தம்‌ உள்ளது. 

உ தேவனை மகிமைப்படுத்துதல்‌ 
“மதிமைப்படுத்து” - எபி.: ஓப! (சங்‌. 35:27; 40:16; 70:4; 
மல்‌. 1:5); கிரேக்கு.: ௱megalunாo (நடபடிகள்‌ 19:17). 

உ தேவனைக்‌ கனப்படுத்துதல்‌ 
“தனப்படுத்து” - எபி.: 6௭02 (ஏசா. 29:13); கிரேக்கு. : 
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40720 (ரோம. 1:21; 1 தமோ. 6:16). இவ்விரண்டு 
வார்த்தைகளுமே “மகிமைப்படுத்துதல்‌” என்றும்‌ மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ளன (வெளி. 4:9, 11; 5:12, 13). 

- பயந்திருத்தல்‌ 
“பயந்திரு” - எபி.: ரவா” (சங்‌. 2:11; 5:7; 119:38); இரேக்கு.: 
eulabeia (எபி. 12:28). 

* அவரைத்‌ துதித்தல்‌ 
“துதி” - எபி.: ஸ்யாak (சங்‌. 16:7; 26:12). 

* அவரை ஸ்தோத்திரித்தல்‌ 
“ஸ்தோத்திரி” - எபி.: //2/௭/ (சங்‌. 104:35); எபி.: tehillah 
(ஏசா. 42:8, 10, 12); எபி.: 2௭14: (சங்‌. 30:4; 40:3); கிரேக்கு. : 
4072௦ (லூக்‌. 19:37; அப்‌. 2:47). 

உ அவரை உயர்த்துதல்‌ 
“உயர்த்து” எபி.: ரய! (சங்‌. 18:46; 21:13). 

உ களிகூருதல்‌ 
“களிகூரு” - எபி.: ஓர! (சங்‌. 35:9); எபி.: ய (சங்‌. 68:11); 
இரேக்கு.: ௦ (பிலி. 4:4). 

* நன்றிநிறைவாக இருத்தல்‌ 
“நன்றி செலுத்து” எபி.: ரப தேவன்‌ (சங்‌. 7:17; 9:1); 
இிரேக்கு.: சயcharisteo (லூக்‌. 17:16; கொலோ. 3:17). 


ஆராதனை என்பது ஆராதனையாகவே உள்ளது 

உண்மையான ஆராதனை என்பது தேவன்‌ செய்துள்ளவற்றைப்‌ பற்றி 
நினைத்துப்‌ பார்த்தலாக, அவரது மாபெரும்தன்மை மற்றும்‌ நற்பண்பு 
பற்றிய தியானமாக, மற்றும்‌ அவரது பயபக்திக்குரிய பிரசன்னத்தை 
உணர்ந்தறிதலாக உள்ளது. ஆராதிப்பவருக்கு, குழுவினருக்கு உணர்வுகளை 
எழுச்சி பெறச்செய்யும்‌, உணர்வுகளைக்‌ தூண்டியெழுப்பும்‌, அல்லது 
ஆராதனையில்‌ தூண்டுதல்‌ செய்ய உற்சாகமூட்டும்‌ ஒரு தலைவர்‌ 
தேவையில்லை. தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ நன்றிசெலுத்துதல்‌ அல்லது துதித்தல்‌ 
இல்லாதவர்களுக்கே இப்படிப்பட்ட யுக்திகள்‌ அவசியமாக உள்ளன. 
ஆராதனை என்பது நன்றியுணர்வு மற்றும்‌ அன்பு ஆகியவற்றினால்‌ 
நிறைந்துள்ள, தாங்கள்‌ ஆராதிக்கத்‌ தேடுகிற தேவனிடத்தில்‌ உள்ள 
நற்பண்பு மற்றும்‌ தகுதித்தன்மை ஆகியவற்றை நினைப்பதினால்‌ 
அசைக்கப்படுகிற இருதயங்களின்‌ மறைவிடங்களில்‌ இருந்து தானாகவே 
பெருகிவருகிறது. 

ஆராதனையில்‌ மன எழுச்சிபெறச்‌ செய்வதற்கு, கர்த்தரை 
வழிபடுவதிலும்‌ தியானிப்பதிலும்‌ அவரை நோக்கிப்பார்க்க 
ஏங்கும்‌ தாழ்மையான இருதயத்திற்கு, வேறு எந்தப்‌ புறம்பான 
முயற்சியும்‌ பதிலியாக இருக்க முடியாது. ஆராதனைக்கு 
உகந்த ஏற்பாடுகள்‌ மற்றும்‌ அமைவுகளை அளிக்க நாம்‌ முயற்சி 
செய்ய வேண்டியிருக்கையிலும்கூட, இவைகள்‌ ஆராதனையை 
உறுதிப்படுத்தவோ அல்லது உண்டாக்கவோ இயலாது. கூட்டப்பட்ட 
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ஒலி அளவுகள்‌, விசேஷ விளக்கு வெளிச்ச ஏற்பாடுகள்‌, உடல்ரீதியான 
அசைவுகள்‌, மற்றும்‌ விரைவாகக்‌ கடந்து செல்லும்‌ நடவடிக்கைகள்‌ 
போன்றவை உணர்வெழுச்சியை உண்டாக்கலாம்‌ மற்றும்‌ உணர்வுகளைத்‌ 
தூண்டலாம்‌; ஆனால்‌ அவைகளால்‌ ஒரு வெறுமையான இருதயத்தினுள்‌ 
துதியை வைக்க இயலாது. ஆராதனை என்பது நடவடிக்கை மற்றும்‌ 
ஆரவாரம்‌ ஆகெவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானதாக உள்ளது. 

ஆராதனை வெளிப்புறத்தில்‌ இருந்து அமைக்கப்பட 
இயலாது, ஆனால்‌ அது மனித இருதயத்தின்‌ உள்ளிருந்து 
வரவேண்டும்‌. அது இந்த அண்டத்தின்‌ கிருபையும்‌ வல்லமையும்‌ 
உள்ள தேவனுக்குத்‌ துதியையும்‌, பக்தியையும்‌, அன்பையும்‌ 
வெளிப்படுத்த நாடுகிற இருதயத்தின்‌ விளைவாக உள்ளது. இந்தச்‌ 
சிந்தனைகளும்‌ உணர்வுகளும்‌, அமைதியான ராஜரீகமான வகையிலோ 
அல்லது கிளர்ச்சி மற்றும்‌ சந்தோஷம்‌ ஆயெவற்றின்‌ வெளிப்பாடுகளிலோ 
வெளிப்படுத்தப்படலாம்‌. உண்மையான ஆராதனை என்பது இருதயத்‌ 
திற்குப்‌ புறம்பே இருக்கிற தூண்டுதல்‌ காரணிகளினால்‌ அல்ல, மாறாக 
இருதயம்‌ உள்ளிருந்தே தூண்டப்படுவதில்‌ இருந்து வருவதாகவே 
உள்ளது. 

தேவனை ஆராதிக்க விரும்புபவர்கள்‌, ஆராதனையைக்‌ தூண்டுவதற்கு 
மதக்குழுக்களின்‌ திட்டமிடப்பட்ட முயற்சிகளை மறக்க வேண்டும்‌. 
அதற்குப்பதிலாக, நாம்‌ தேவனை அறிய வேண்டும்‌, அவரது வழிகளைப்‌ 
புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ அளிக்கிற ஆசீர்வாதங்களை 
ஆழந்து சிந்திக்க வேண்டும்‌. தேவன்‌ யார்‌ என்பதையும்‌ அவர்‌ என்ன 
செய்கிறார்‌ என்பதையும்‌ புரிந்துணர்கலானது அவரை ஆராதிப்பதற்கான 
விருப்பத்திற்கு - மனிதரால்‌ உருவாக்கப்பட்ட இட்ட நிகழ்ச்சிகள்‌ 
எல்லாவற்றினாலும்‌ நிறைவேற்றப்பட முடியாத அருஞ்செயலுக்கு - 
வழிநடத்தும்‌. இந்த அணுகுமுறையின்‌ அடிப்படையில்‌ தேவனை ஆராதிக்க 
நாடுவதில்‌, நாம்‌ தேவனுக்கு ஏற்புடையவகையில்‌ நமது ஆராதனையை 
வெளிப்படுத்தும்‌ வழிகளில்‌ இருக்கிறோம்‌ என்பதை நிச்சயப்படுத்த 
வேண்டும்‌. 


தொகுப்புரை 
தேவனை ஆராதிப்பதற்கு நாம்‌ நமது இருதயத்துடன்‌ அணுகும்போது 
நம்மால்‌ முடிந்த அளவு மிகச்சிறப்பான வகையில்‌ செயல்படுகிறோம்‌. 
ஆராதனையின்‌ எந்த செயல்பாடும்‌ தேவனுடன்‌ ஜஐக்கியமாகுதலின்‌ 
முக்கியத்துவத்தைப்‌ பெற்றிருப்பதில்லை. தேவனுடைய தகுதித்தன்மையை 
உணார்ந்தறிதலில்‌ நமது இருதயங்களின்‌ வெளிப்பாடுகள்‌ ஒன்றித்து இருத்தலானது 
மனித அனுபவத்தின்‌ எதிராளி எதையும்‌ கொண்டிரா திருக்கலாம்‌. 











குறிப்புகள்‌ 
Ralph P. Martin, “Worship,” in The International Standard Bible Encyclopedia, rev., 
ed. Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1988), 
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4:1117-18. 2Latreuo என்பது பிலிப்பியர்‌ 3:3; எபிரெயர்‌ 9:9; 10:2 ஆதிய வசனங்களில்‌ 
காணப்படுகிறது. ரோமர்‌ 12:1 மற்றும்‌ எபிரெயர்‌ 9:1, 6 வசனங்களில்‌, /மசiப என்ற 
பெயர்ச்சொல்‌ “$i” [தமிழில்‌ “ஆராதனை”] என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 
*£usebeo (“ஆராதனைக்குரியவை,” “பயபக்தி” என்று அர்த்தப்படுகிறது; நடபடிகள்‌ 
17:23); sebazomai (“பயபக்தியைக்‌ காண்பித்தல்‌” [“ஸ்தோத்திரித்தல்‌”]; ரோமர்‌ 1:25); 
யbasma (“ஆராதனைக்குரியது”; நடபடிகள்‌ 17:23; 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:4); 
theskeia (“மதரீதியான”; கொலோசெயர்‌ 2:18); 420௦ (கேவன்மீது “பயம்‌” அல்லது 
“பயபக்தி”; மத்தேயு 15:9; மாற்கு 7:7; நடபடிகள்‌ 16:14; 18:7, 13; 19:27) ஆகியவை 
சில உதாரணங்கள்‌ ஆகும்‌. “James B. Pritchard, ed., The Ancient Near East: An An- 
thology of Texts and Pictures (Princeton: Princeton University Press, 1958), 36. ‘John E. 
Burkhart, Worship (Philadelphia: Westminster Press, 1982), 16. ‘Ibid. Andy T. Ritchie Jr., 
Thou Shalt Worship the Lord Thy God (Austin, Tex.: Firm Foundation Publishing House, 
1969), 6-7. 
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மவன்‌, ஆராதனையின்‌ 
மையப்பொருள்‌ 


தேவன்‌ நமது ஆராதனையின்‌ மையப்பொருளாக இருக்க வேண்டும்‌ 
(மத்தேயு 4:10). நமது செயல்கள்‌, மதரீதியான நிகழ்ச்சி நிரல்கள்‌, மற்றும்‌ 
தியானங்கள்‌ ஆகியவை அவசியமானவைகளாக இருந்தாலும்‌, இவைகள்‌ 
நமது ஆராதனையின்‌ தேவனே கவனக்குவிப்பிடமாக இருத்தல்‌ என்பதற்கு 
ஒரு பதிலியாக இருப்பதில்லை. 

ஜான்‌ £. பர்கார்ட்‌ என்பவர்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய விழிப்புணர்வானது 
நமது ஆராதனைக்கு அடிப்படையாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
எழுதினார்‌: 





பொறுப்புள்ள ஆராதனை தேவனை ஓப்புக்கொள்கிறது. 
அது நமக்கு அப்பால்‌ பாத்திரமான ஒரு உண்மைநிலை உள்ளது 
என்ற கிருபையுள்ள உணர்வில்‌ ஆரம்பமாகிறது; அது தேவன்‌ 
யாராக இருக்கின்றார்‌ என்பதன்‌ கொடையான மதித்துணருதலில்‌ 
வளருகிறது: மற்றும்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 7:12ல்‌ “ஆமென்‌! 
எங்கள்‌ தேவனுக்குத்‌ துதியும்‌ மகிமையும்‌ ஞானமும்‌ ஸ்தோத்திரமும்‌ 
கனமும்‌ வல்லமையும்‌ பெலனும்‌ சதாகாலங்களிலும்‌ உண்டாவதாக! 
ஆமென்‌” என்று கூறப்பட்ட படி, துதியின்‌ குறிப்புகள்‌ ஒன்றின்மீது 
ஒன்று தாராளமாகப்‌ புரளும்‌ அளவுக்கு தேவனுடைய கிருபைத்‌ 
தன்மையை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவித்தலின்‌ பொங்கிப்‌ பெருகுதலினால்‌ 
ஆராதனையானது தனது உச்சநிலையில்‌ நிறைவடைகிறது. ' 


தேவனை நமது ஆராதனையின்‌ மையப்பொருளாக்குவதற்கு, நாம்‌ 
தேவனைப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. ஒருவர்‌ யார்‌ என்பதையும்‌ அவர்‌ 
என்ன செய்கிறார்‌ என்பதையும்‌ நாம்‌ அறிந்திராதபோது நாம்‌ அவரை 
எவ்வாறு ஆராதிக்க முடியும்‌? அத்தேனே பட்டணத்தில்‌ இருந்தவர்களிடம்‌ 
பவுல்‌, அவர்களால்‌ அறியப்பட்டிராத ஒரு கடவுளின்‌ விக்ரெகத்தை 
அவர்கள்‌ தொழுதுகொண்டிருந்தது பற்றிக்‌ கூறினார்‌. அவர்கள்‌ உண்மை 
யான தேவனை அறியாதிருந்ததால்‌, அவர்கள்‌ அறியாமல்‌ ஆராதித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவரை அறிதல்‌ என்பது ஆராதனைக்கு இன்றியமை 
யாததாக உள்ளது. 


தேவனை அறிதல்‌ 
நாம்‌ தேவனை அறிந்துகொள்ளுதலின்‌ முக்கியத்துவத்தை வேதாகமம்‌ 
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வலியுறுத்துகிறது. இது அவருடனான நமது உறவிற்கும்‌ அவரால்‌ நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டிருத்தலுக்கும்‌ அத்தியாவசியமானதாக உள்ளது. 


“ஞானி தன்‌ ஞானத்தைக்குறித்து மேன்மைபாராட்ட 
வேண்டாம்‌; பராக்கிரமன்‌ தன்‌ பராக்கிரமத்தகைக்குறித்து மேன்மைப்‌ 
பாராட்டவேண்டாம்‌; ஐசுவரியவான்‌ தன்‌ ஐசுவரியத்தைக்குறித்து 
மேன்மைபாராட்டவேண்டாம்‌; மேன்மைபாராட்டுகிறவன்‌ 
பூமியிலே கிருபையையும்‌ நியாயத்தையும்‌ நீதியையும்‌ செய்கிற 
கர்த்தர்‌ நான்‌ என்று என்னை அறிந்து உணர்ந்திருக்றெகைக்குறித்தே 
மேன்மைபாராட்டக்கடவன்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌; 
இவைகளின்மேல்‌ பிரியமாயிருக்கிறேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லு 
கிறார்‌” (எரேமியா 9:23, 24). 


“ஒன்றான மெய்த்தேவனாகிய உம்மை ... அறிவதே நித்தியஜீவன்‌” 
(யோவான்‌ 17:3). 


இயேசு திரும்பவும்‌ வரும்போது, அவர்‌ “தேவனை அறியாதவர்களுக்கு ... 
நீதியுள்ள ஆக்கினையைச்‌ செலுத்தும்படிக்கு ...” (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 
1:7) வருவார்‌.. 


குடைசெய்வது எது? 

நாம்‌ தேவனை அறிவதைச்‌ சிலவிஷயங்கள்‌ தடை செய்யக்கூடும்‌. 
இவற்றில்‌ செல்வம்‌ (மாற்கு 4:19), தேவன்‌ படைத்துள்ளவற்றின்மீது 
ஆரோக்கியமற்ற வகையிலான ஈர்ப்பு (ரோமர்‌ 1:25), துன்மார்க்க 
மான செயல்கள்‌ (கொலோசெயர்‌ 1:21), உடைமையினால்‌ உரிமை 
கொள்ளப்பட்டிருத்தல்‌ (பேராசை; கொலோசெயர்‌ 3:5), சுயமகிமை 
(2 தீமோத்தேயு 3:2), மற்றவர்களை மிகவும்‌ மதிப்புள்ள ஸ்தானத்தில்‌ 
வைத்தல்‌, மற்றவர்களுடன்‌ உறவில்‌ குறைபாடு (1 பேதுரு 3:7ஜக்‌ 
காணவும்‌), வேலை மற்றும்‌ தொழில்‌ சார்ந்த வற்புறுத்துதல்கள்‌, 
மனித கண்டுபிடிப்புகள்‌ மற்றும்‌ உருவாக்குதல்கள்‌ ஆகியவை 
உள்ளடங்குகின்றன. தேவனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எந்த விஷயமும்‌ 
நமக்குப்‌ பெரிதாகிவிடக்‌ கூடாது. தேவனைக்‌ காட்டிலும்‌ நமக்கு அதிக 
நெருக்கமாக உள்ள எந்த ஒரு நபரும்‌ அல்லது உடைமையும்‌, நாம்‌ தேவனை 
அறிவதைத்‌ தடைசெய்யக்‌ கூடும்‌. நாம்‌ ஒரு கண்ணை மூடிக்கொண்டு 
இன்னொரு கண்ணிற்கு மிக அருகில்‌ ஒரு நாணயத்தை வைத்தோம்‌ 
என்றால்‌, அது சூரியனையும்‌) மறைக்கக்‌ கூடும்‌. நமக்கு மிகவும்‌ பிரியமான 
எந்த ஒரு விஷயமும்‌ நாம்‌ தேவனை ஆராதிப்பதைத்‌ தடைசெய்கிறது, 
ஏனெனில்‌ அது நமது தியானம்‌ மற்றும்‌ ஆராதனை ஆகியவற்றிற்கு உரிய 
தேவனுக்குப்‌ பதிலாக நம்‌ இருதயத்தில்‌ இடம்‌ பெறுறெது. 
எது உதவுவதாக உள்ளது? 


நாம்‌ தேவனை அறிவதைத்‌ தடைசெய்து அவரை நாம்‌ 
ஆராதிப்பதைத்‌ தடுக்கும்‌ விஷயங்களைத்‌ தவிர்த்தல்‌ மாத்திரம்‌ போது 
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மானதாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ தேவனை அறிவதற்கு நேர்மறையான படி 
முறைகளையும்‌ மேற்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ பின்வருபவற்றின்‌ மூலமாகத்‌ 
தேவனை அறிய இயலும்‌ ... . 

1. அவரது படைப்பு. தேவனுடைய இயல்பும்‌ வல்லமையும்‌, இந்த 
அண்டம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள உயிரினத்தின்‌ மிகச்சிறிய வடிவத்தில்‌ 
இருந்து இரவுநேர ஆகாயத்தை ஒளிரச்‌ செய்கிற கெம்பீரமான வானவியல்‌ 
பொருட்களின்‌ கூட்டம்‌ வரையிலான அவருடைய படைப்பைக்‌ கொண்டு 
வெளிப்படுத்தப்படுறெது. “எப்படியென்றால்‌, காணப்படாதவைகளாகிய 
அவருடைய நித்திய வல்லமை தேவத்துவம்‌ என்பவைகள்‌, உண்டாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கறவைகளினாலே, உலகமுண்டானதுமுதற்கொண்டு, தெளி 
வாய்க்‌ காணப்படும்‌ ...? (ரோமர்‌ 1:20). “வானங்கள்‌ தேவனுடைய 
மகிமையை வெளிப்படுத்துறெது, ஆகாய விரிவு அவருடைய கரங்களின்‌ 
கிரியையை அறிவிக்கிறது” (சங்கீதம்‌ 19:1). நமது இன்றைய உலகமானது, 
தேவன்‌ படைத்துள்ளவற்றில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளபடியான 
அவருடைய மகிமையைச்‌ சிலவேளைகளில்‌ மூடிச்சூழ்ந்து கொள்ளு 
மளவுக்கு மனிதர்களின்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌ மற்றும்‌ கிரியைகளினால்‌ 
கட்டி எழுப்பப்பட்டுள்ளது. 

நாம்‌ கலை, இயந்திரங்கள்‌, மின்னணுவியல்‌, மற்றும்‌ மனிதத்திறமை 
களின்‌ பிற சித்தரிப்புகள்‌ என்ற நமது சொந்தத்‌ தயாரிப்புகளினால்‌ மனம்‌ 
ஈர்க்கப்படுகிறோம்‌. பொழுதுபோக்கு, விளையாட்டு, மற்றும்‌ வியாபாரம்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ உயர்ந்திருப்பவர்களை நாம்‌ மிக உயர்ந்த ஸ்தானத்தில்‌ 
வைக்கிறோம்‌. அறிவியல்‌ மற்றும்‌ மருத்துவம்‌ ஆகியவற்றின்‌ முன்னேற்‌ 
றங்கள்‌, நம்மை இத்துறையில்‌ உள்ள மக்களுக்கு, தேவன்‌ மாத்திரம்‌ 
பெறத்தகுதியான கனத்தைக்‌ கொடுக்கும்படி வழிநடத்துகின்றன. தேவனு 
டைய கரங்களின்‌ இரியைகளுக்குப்‌ பதிலாக மனிதனின்‌ கிரியைகள்‌ 
நம்மைப்‌ பெரும்பாலும்‌ ஈர்க்கின்றன. மனிதனின்‌ எந்த அருஞ்செய்கை 
களும்‌ தேவனுடைய பலத்த செயல்களுக்குப்‌ போட்டியாக இருக்க 
இயலாது. 

2. வேதவசனங்கள்‌. தேவனுடைய வசனம்‌, அவர்‌ தனிநபர்கள்‌, 
குடும்பங்கள்‌, மக்களினங்கள்‌, நாடுகள்‌, மற்றும்‌ உலகம்‌ ஆகயெவற்றுடன்‌ 
இடைப்பட்டுள்ள வகையில்‌ அவரது இயல்பின்‌ பல்வேறு வடிவங்களை 
வெளிப்படுத்துகிறது. வேதாகமத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ இருந்து முடிவு 
வரையிலும்‌, அது மனிதர்கள்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய அண்டம்‌ 
ஆகியவற்றுடன்‌ அவரது நடவடிக்கைகள்‌ பற்றிக்‌ கூறுகிறது. அது 
படைப்பாளராக உள்ள தேவனைக்‌ கொண்டு தொடங்கி, படைப்பு 
யாவற்றையும்‌ நிறைவடையச்‌ செய்கிறவராக உள்ள தேவனைக்‌ கொண்டு 
முடிகிறது. மனிதன்‌ செய்துள்ள எதுவும்‌ தேவனுடைய வல்லமை அல்லது 
அவரது தனிப்பட்ட பண்பு ஆகியவற்றுடன்‌ போட்டியிட இயலாது. 
அவரது அன்பு, கிருபை, இரக்கம்‌ ஆகியவை ஒப்பீட்டுக்கு அப்பால்‌ உள்ளன. 
அதே அளவுக்கு உலகத்தில்‌ இடையூறு மற்றும்‌ அழிவை ஏற்படுத்தும்‌ துன்‌ 
மார்க்கத்தின்மீதான அவரது வெறுப்பும்‌ இணையற்றதாக உள்ளது. 

3. தேவபக்தியுள்ள வாழ்வு. பவுல்‌ தமக்குள்‌ கிறிஸ்து வாழ்வதாகக்‌ 














123 


கூறினார்‌ (கலாத்தியர்‌ 2:20). மேலும்‌ அவர்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பின்பற்றுவது 
போல நாமும்‌ அவரை [பவுலை] பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்றும்‌ எழுதினார்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 11:1). கிறிஸ்தவர்கள்‌ பவுலைக்‌ கண்ணோக்குவதன்மூலம்‌, 
அவருக்குள்‌ வாழ்ந்த கிறிஸ்துவைக்‌ காண முடியும்‌. வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ 
மக்களுடைய வாழ்வுகளில்‌ நாம்‌ தேவனைக்‌ காணுகிறோம்‌. அதுபோலவே, 
இன்றைய நாட்களில்‌ நமது உலகத்தில்‌ தேவபக்தியுள்ள மக்களில்‌ அவர்‌ 
வாழ்வதையும்‌ நாம்‌ காணமுடியும்‌. 





4. ஒஓழமுக்கரீதியான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய கொள்கைகள்‌. தேவன்‌ 
நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள ஒழுக்கரீதியான மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய கொள்கைகள்‌, 
அவரது இயல்பை நமக்கு வெளிப்படுத்துகின்றன. இந்த நல்ல மற்றும்‌ 
பாராட்டத்தக்க பண்பினங்கள்‌ பின்பற்றப்பட்டால்‌, இவைகள்‌ 
சமூகங்களை மாபெரியவைகளாக்கவும்‌ உலகத்திற்குச்‌ சமாதானத்தையும்‌, 
சந்தோஷத்தையும்‌ கொண்டுவரவும்‌ முடியும்‌. தேவனுடைய நீதியையும்‌ 
ஒழுக்கரீதியான நற்தன்மையையும்‌ புரிந்துகொள்ளுதலானது நாம்‌ அவரைக்‌ 
கனப்படுத்தும்படி நம்மை வழிநடத்த வேண்டும்‌. சங்கீதக்காரர்‌, “நான்‌ 
கர்த்தரை அவருடைய நீதியின்படி துதித்து, உன்னதமான கர்த்தருடைய 
நாமத்தைக்‌ கீர்த்தனம்பண்ணுவேன்‌” என்று கூறினார்‌ (சங்கீதம்‌ 7:17). 
தேவனுடைய இயல்பை உள்ளடக்கும்‌ கொள்கைகள்‌ இல்லாமல்‌ வாழ்கிற 
சமுதாயங்கள்‌ ஒழுக்கவீனமானவைகளாகவும்‌, குழப்பமானவைகளாகவும்‌, 
நாகரிகமற்றவைகளாகவும்‌, பண்பற்றவைகளாகவும்‌, காட்டுமிராண்டித்தன 
மானவைகளாகவும்‌ இருக்கின்றன. 

5. அவரது அருளிரக்கமான அக்கறை. தேவனை அவரது 
படைப்பின்மீது அவருடைய அருளிரக்கமான அக்கறையில்‌ காணமுடியும்‌. 
“அவர்‌ ... ஆகாரத்தினாலும்‌ சந்தோஷத்தினாலும்‌ நம்முடைய இருதயங்‌ 
களை நிரப்பி, இவ்விகமாய்‌ அவர்‌ தம்மைக்குறித்துச்‌ சாட்சி விளங்கப்‌ 
பண்ணாதிருந்ததில்லை” (நடபடிகள்‌ 14:17). 

தேவன்‌ தமது படைப்பிற்குப்‌ பயன்நிறைந்த செயல்களின்‌ 
சாட்சியத்தைக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌. வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு வனப்புமிக்க 
அம்சமும்‌ அவரது அக்கறையை அறிவிக்கிறது. அவர்‌ படைத்த பூமியானது 
காண்பதற்குப்‌ பிரியமான காட்சிகளையும்‌, கேட்பதற்கு அழகான 
ஒலிகளையும்‌, ருசிப்பதற்குச்‌ சுவை மிகுந்த உணவுகளையும்‌, கண்டுபிடிப்ப 
தற்குப்‌ பயன்நிறைந்த விஷயங்களையும்‌, மற்றும்‌ செய்வதற்கு மன 
எழுச்சிமிக்க செயல்களையும்‌ அளிக்கிறது. அவரது உலகமானது 
இருதயங்களைப்‌ பூரிக்கச்‌ செய்யவும்‌ வாழ்வை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிக்கக்‌ 





கூடியதாகவும்‌ தகுதியானதாகவும்‌ ஆக்கும்‌ பல ஆசீர்வாதங்களை 
அளிக்கிறது. அவர்‌ எல்லாருக்கும்‌, அதிலும்‌ விசேஷமாக தம்மீது 
அன்புகூர்ந்து தம்மைச்‌ சேவிக்றெவர்களுக்கும்‌ (ரோமர்‌ 8:28), தமது பூரண 
நற்குணத்தையும்‌ இரக்கத்தையும்‌ காண்பிக்றொர்‌ (மத்தேயு 5:45; ரோமர்‌ 
2:4). 

தேவன்‌ எவ்வாறு இருக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ 
அனுபவித்து உணரும்படி நாம்‌ அவரால்‌ அமைக்கப்பட்டு இருக்கிறோம்‌. 
கர்த்தார்மீது நம்பிக்கையாக இருப்பவர்களின்‌ தேவைகளுக்கு அவருடைய 
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[கர்த்தருடைய] பதில்செயலைப்‌ பற்றித்‌ தாவீது பின்வருமாறு விவரித்தார்‌. 
தேவனுடைய அக்கறையையும்‌ அளிப்பையும்‌ கற்றுக்கொள்ள தேவனை 
சோதித்து அறியும்படி அவர்களுக்கு அவர்‌ புத்தி சொன்னார்‌: 


நான்‌ கர்த்தரைத்‌ தேடினேன்‌, அவர்‌ எனக்குச்‌ செவிகொடுத்து, 

என்னுடைய எல்லாப்‌ பயத்துக்கும்‌ என்னை நீங்கலாக்கிவிட்டார்‌. 

அவர்கள்‌ அவரை நோக்கிப்பார்த்துப்‌ பிரகாசமடைந்தார்கள்‌; 

அவர்கள்‌ முகங்கள்‌ வெட்கப்படவில்லை. 

இந்த ஏழை கூப்பிட்டான்‌, கர்த்தர்‌ கேட்டு, 

அவனை அவன்‌ இடுக்கண்களுக்கெல்லாம்‌ நீங்கலாக்கி 
இரட்சித்தார்‌. 

கர்த்தருடைய தூதன்‌ அவருக்குப்‌ பயந்தவர்களைச்‌ சூழப்‌ பாளய 
மிறங்கி அவர்களை விடுவிக்கிறார்‌. 


கர்த்தர்‌ நல்லவர்‌ என்பதை ருசித்துப்‌ பாருங்கள்‌; 
அவர்மேல்‌ நம்பிக்கையாயிருக்கிற மனுஷன்‌ பாக்கியவான்‌ (சங்கதம்‌ 
34:4-8). 


தேவன்மீது நம்பிக்கைகொண்டு அவரது சித்தத்தைச்‌ செய்ய நாடு 
கிறவர்களைத்‌ தேவன்‌ தோல்வியுறச்‌ செய்வதில்லை. அவர்‌ நேர்மையுடன்‌ 
நடப்பவர்களுக்கு எந்த நன்மையையும்‌ குறைவுபடச்‌ செய்வதில்லை 
(சங்கீதம்‌ 84:11, 12). 

6. கீழ்ப்படிதல்‌. தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ செய்தல்‌ மூலமாக, 
நாம்‌ அவருடைய இயல்பின்‌ தன்மைகளைக்‌ கற்கிறோம்‌. அவர்‌ நாம்‌ 
வாழ்வதற்கான ஒரு மாதிரியாகத்‌ தம்மையே முன்வைத்துள்ளார்‌ (1 பேதுரு 
1:16). இன்னொரு நபரின்‌ வாழ்வு நடையைப்‌ பகிர்ந்துகொள்வதால்‌ 
அவரைப்‌ பற்றி நாம்‌ புரிந்துகொள்ளக்கூடுவது போலவே, தேவனுடைய 
இயல்பை மேற்கொள்ள நாடி, அவரது சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிதலுடன்‌ 
பதில்‌ செய்வதனால்‌ நாம்‌ தேவனை அறிந்துகொள்ள முடியும்‌. தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியாதவர்கள்‌ அவரை அறிவதில்லை (1 யோவான்‌ 2:3-5) மற்றும்‌ அவரை 
அறிய இயலாது. 

7. இயேசு. தேவன்‌ தம்மை இயேசுவின்‌ மூலமாக மிகவும்‌ முழுமை 
யாக வெளிப்படுத்தியிருக்கிறார்‌ (யோவான்‌ 1:18). அவர்‌ இயேசு) இல்லை 
யென்றால்‌, நாம்‌ தேவனுடைய அன்பு, இரக்கம்‌, கிருபை, மற்றும்‌ நற்தன்மை 
ஆகியவற்றைப்‌ புரிந்துகொள்ளாதிருப்போம்‌. புதிய உடன்படிக்கைக்குரிய 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மூலமாக (மத்தேயு 26:28). தேவனுடைய இரக்கம்‌ 
அறியப்பட்டுள்ளது. புதிய உடன்படிக்கையின்கீம்‌ இருப்பவர்களைப்‌ 
பற்றி எரேமியா, “என்னை அறிந்து கொள்வார்கள்‌ ... அவர்கள்‌ அக்கிரமத்தை 
மன்னித்து, அவர்கள்‌ பாவங்களை இனி நினையாதிருப்பேன்‌” என்று [கர்த்தர்‌ 
கூறியதாக] எரேமியா தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌ (எரேமியா 31:34; எபிரெயர்‌ 
8:12ஐக்‌ காணவும்‌). தேவன்‌ நமக்கு அருளியுள்ள இரக்கம்‌ நிறைந்த மீட்பில்‌ நாம்‌ 
அவரது இயல்பைக்‌ காணுகிறோம்‌ என்பது புதிய ஏற்பாட்டின்கீழ்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
தேவனை அறிய அது கொண்டுவரும்‌ வழிகளில்‌ ஒன்றாகும்‌. இதை அவர்‌ 
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இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ மூலமாகக்‌ கிடைக்கச்‌ செய்தார்‌. இயேசுவினு 
டைய இயல்பின்‌ முழுமைத்தன்மை மூலமாக, அவர்‌ தேவனுடைய மகத்‌ 
கான பண்பின்‌ சறுகண்ணோக்கை நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌. 

நாம்‌ தேவனை அறிவதினால்‌, இந்த மாபெரும்‌ பயபக்திக்குரிய மற்றும்‌ 
ஆச்சரியம்‌ நிறைந்த ஜீவியை எவ்வாறு [நமது வாழ்வில்‌] தொடர்பு படுத்துவது 
என்று கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. நாம்‌ ஒரு நபரைப்‌ பற்றி அறியாதிருந்தால்‌, 
அவரை எவ்வாறு மதித்து கனப்படுத்துவது என்பதை அறியாமல்‌ 
இருப்போம்‌. இதே விஷயம்‌, நாம்‌ தேவனை ஆராதித்தல்‌ குறித்தும்‌ 
உண்மையாக உள்ளது: நாம்‌ அவரை அறியாதிருந்தால்‌, அவரை எவ்வாறு 
ஆராதிப்பது என்பதை நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாது. 


தேவன்‌ யாராக இருக்கிறார்‌ என்பதற்காகவே 

அவரை ஆராதித்தல்‌ 

நாம்‌ தேவனை ஆராதிக்க நாடுகையில்‌, அவரது இயல்பின்‌ சில 
பண்புகளை நாம்‌ விளங்கிக்கொள்வது நமக்கு முக்கயமானவைகளாக 
உள்ளன. நாம்‌ அவரது பண்பைப்‌ புரிந்துகொண்டால்‌, நாம்‌ அவரது 
இயல்பு மற்றும்‌ மாபெரும்‌ தன்மை ஆகியவற்றினால்‌ அவர்மீது 
பயபக்தி கொள்வோம்‌. இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, நாம்‌ அவரை ஆராதிக்க 
விரும்புவோம்‌. 

1. அவர்‌ ஒரு ஆவியாக இருக்கிறார்‌ (யோவான்‌ 4:23, 24) மற்றும்‌ 
அவர்‌ பெளதீகரீதியான பொருளெதுவும்‌ இல்லாதிருக்கிறார்‌. அவர்‌ மனிதக்‌ 
கண்களால்‌ காணப்பட முடியாதவராக இருக்கிறார்‌ (கொலோசெயர்‌ 1:15; 
1 தீமோத்தேயு 6:16). தேவனை நாம்‌ ஆராதிப்பதில்‌, அவர்‌ பெளதீகரீதியான 
பொருள்‌ கொண்டவராக இருப்பது போன்று அவரை நாம்‌ கண்ணோக்க 
முயற்சி செய்யக்‌ கூடாது. 

அவிக்குரிய கருத்தமைவில்‌, காணப்பட இயலாததை நாம்‌ காணுகிறோம்‌. 
நாம்‌ தேவனைத்‌ தொடவோ, அவரைக்‌ காணவோ, அல்லது அவர்‌ கூறுவதைக்‌ 
கேட்கவோ முடியாதிருப்பினும்‌, தேவனுடைய பிரசன்னத்தை நாம்‌ 
அவிக்குரிய வகையில்‌ உணர்ந்தறிய முடியும்‌. நடைமுறைக்கு உகந்த வகையில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, அவர்‌ படைத்துள்ளவற்றில்‌ அவரை நாம்‌ காணவும்‌ 





(ரோமர்‌ 1:20), அவர்‌ படைத்த அண்டம்‌ மற்றும்‌ மனிதனின்‌ விஷயங்கள்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ அவரது தொடர்ந்த இயக்கங்களை புரிந்துகொள்ளவும்‌ நம்மால்‌ 
முடியும்‌. 

2. அவர்‌ சிருஷ்டிகராகவும்‌, இருக்கின்ற எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ 
மேலான நித்திய வல்லமை உடையவராகவும்‌ (ரோமர்‌ 1:20) இருக்கிறார்‌. 
அவர்‌ எல்லாருக்கும்‌ மேலான தேவனாக இருக்கிறார்‌ (எபேசியர்‌ 
4:6). இப்படிப்பட்ட வல்லமை பயபக்திக்குரியதாக இருக்றெது. இந்த 
அண்டத்தின்‌ விரிவளவு பற்றியும்‌, அதற்குள்‌ உள்ள சக்தியைப்‌ பற்றியும்‌ 
ஆழ்ந்து சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. தேவனுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌, அவருடைய 
படைப்பு வலுவற்றதாகவும்‌, எனவே அவரைச்‌ சார்ந்திருப்பதாகவும்‌ 
உள்ளது. தேவனுடைய படைப்பைக்‌ கண்ணோக்குவதில்‌, நாம்‌ அவரது 
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மாபெரும்‌ தன்மை பற்றிப்‌ புரிந்துணரத்‌ தொடங்க முடியும்‌. எல்‌ 
லாவற்றையும்‌ படைத்த மாபெரும்‌ ஜீவியுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌ நமது பெலம்‌ 
என்பது ஒன்றுமில்லை என்பதால்‌, நாம்‌ தேவனுடன்‌ போட்டியிட இயலாது 
(1 கொரிந்தியர்‌ 1:25ஆ). அவரது மாபெருந்தன்மையினிமித்தமாக, 
அவர்‌ - நாம்‌ கொண்டுள்ள மற்றும்‌ அறிந்துள்ள எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
மேலாக - நமது மாபெரும்‌ மதிப்பைப்‌ பெறுவதற்குப்‌ பாத்திரராக 
இருக்கிறார்‌. படைக்கப்பட்டவற்றைக்‌ தொழுதுகொள்வதற்கு 
மாறாக, நாம்‌ நம்மைப்‌ படைத்தவர்‌ என்ற வகையில்‌ அவரை 
[தேவனை] தொழுதுகொள்ள வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 1:25). 

3. அவர்‌ மிகமேன்மையான மதிநுட்பம்‌ கொண்டுள்ளார்‌, அது அவரது 
படைப்பில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. பவுல்‌ பின்வரும்‌ ஒப்பீட்டை 
ஏற்படுத்தினார்‌: “தேவனுடைய பைத்தியம்‌ என்னப்படுவது மனுஷ 
ருடைய ஞானத்திலும்‌ அதிக ஞானமாயிருக்கிறது” (1 கொரிந்தியர்‌ 1:22 ௮). 
பெரும்பான்மையான சமூகங்களில்‌, மிகமேன்மையான மதிநுட்பம்‌ 
உடையவர்கள்‌ உயர்வாக மதிக்கப்படுகின்றனர்‌. மனிதகுலம்‌ முழுவதும்‌ 
கொண்டுள்ள யாவற்றையும்‌ ஒன்றுகூட்டினாலும்‌ அதற்கும்‌ மேலானதாக 
உள்ள தேவனுடைய அளவற்ற ஞானம்‌ மற்றும்‌ அறிவு ஆகியவற்றிற்காக, 
அவர்‌ மதிக்கப்பட வேண்டியவராக இருக்கிறார்‌. 

4. அவார்‌ சகலத்தையும்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌. தேவனுடைய இந்தப்‌ 
பண்பைக்‌ தாவீது, தேவன்‌ நம்மை முற்றிலுமாக அறிந்துள்ளார்‌ என்று 
எழுதுவதன்மூலம்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌. நாம்‌ எங்கு இருந்தாலும்‌, அவர்‌ 
[தேவன்‌] எப்போதுமே நமது சிந்தனைகளை அறிகிறார்‌ (சங்கீதம்‌ 139:1- 
12). அவரை ஆராதிப்பதற்கான நமது மிக பெலவீனமான முயற்சிகளை 
அவர்‌ அறிந்துள்ளார்‌ என்று நாம்‌ நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொண்டவர்களாக 
இருக்க முடியும்‌. அவரது கவனத்திற்குத்‌ தப்புவது எதுவுமில்லை (எபிரெயார்‌ 
4:13). சில வேளைகளில்‌ மக்களை நாம்‌ புகழ நாடினாலும்‌, அவர்கள்‌ 
நம்மைப்‌ புறக்கணிக்கின்றனா்‌. தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்பது வீணானதாக 
இருப்பதில்லை. அவர்‌ நமது பெளதீகரீதியான நடவடிக்கைகளைக்‌ கண்டு 
கேட்பது மட்டுமின்றி, ஆராதிக்கும்‌ ஒவ்வொருவரின்‌ இருதயத்திலும்‌ 
இருப்பது என்ன என்பதையும்‌ அறிந்து புரிந்துகொண்டுள்ளார்‌. 

5. அவர்‌ எங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிறார்‌. “ யாவனாகிலும்‌ தன்னை நான்‌ 
காணாதபடிக்கு மறைவிடங்களில்‌ ஒளித்துக்கொள்ளக்கூடுமோ?” என்று 





கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌; “நான்‌ வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ நிரப்புறெவர்‌ 
அல்லவோ?” என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” (எரேமியா 23:24). இந்தப்‌ 
பண்பானது நாம்‌ தனியாக இருப்பினும்‌ அல்லது பெரிய அல்லது சிறிய 
கூட்டத்துடன்‌ இருப்பினும்‌, எந்த இடத்திலும்‌ நம்மால்‌ தேவனைத்‌ 
தொழுதுகொள்ள முடியும்‌ என்று சுட்டிக்‌ காண்பிக்கிறது. “ஏனெனில்‌, 
இரண்டுபேராவது மூன்றுபேராவது என்‌ நாமத்தினாலே எங்கே கூடியிருக்‌ 
கிறார்களோ, அங்கே அவர்கள்‌ நடுவிலே இருக்கிறேன்‌” (மத்தேயு 18:20). 
தேவன்‌ ஆவியாக இருப்பதால்‌, ஒரே வேளையில்‌ அவரது பிரசன்னம்‌ 
எங்கும்‌ இருப்பது சாத்தியமாக உள்ளது. இந்தப்‌ பண்பினால்‌ அவர்‌ எல்லாம்‌ 
அறிந்தவராக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ நமது வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு நிமிடத்திலும்‌, 
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நாம்‌ ஆராதிக்கும்‌ வேளையிலும்‌ நம்முடன்‌ இருக்கிறார்‌. 

6. அவர்‌ அன்பும்‌, பரிசுத்தமும்‌, நற்குணமும்‌, நீதியும்‌, இரக்கமும்‌, 
கிருபையும்‌ உடையவராக இருக்கிறார்‌. அவரது பண்பை விவரிப்பதற்கு 
மாபெரும்‌ தனிப்பட்ட குணம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ பயன்படுத்தப்பட 
முடியும்‌. அவர்‌ நீதியை நேசித்து அக்கிரமத்தை வெறுக்கிறார்‌ (எபிரெயர்‌ 
1:9). அவரது பண்பு நம்மால்‌ பாராட்டப்படத்‌ தகுதியானதாக 
உள்ளது. நாம்‌ தேவனைச்‌ சார்ந்திருந்தது அவரிடமிருந்து நன்மை 
யான விஷயங்களை எதிர்பார்க்க முடியும்‌ (யாக்கோபு 1:17). அவர்‌ 
இருந்ததுபோலவே எப்போதும்‌ இருப்பார்‌; ஏனெனில்‌ அவர்தமது இயல்பில்‌ 
மாறாதவராக இருக்கிறார்‌ (மல்கியா 3:69. 

அவரது நற்குணம்‌ மற்றும்‌ அன்பான இரக்கம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்ள, நாம்‌ தகுதியற்றவர்களாக இருப்பினும்‌ அவை நமக்கு 
வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளன. இந்த ஆசீர்வாதங்கள்‌ நாம்‌ அவரை 
ஆராதிப்பதில்‌ நமது நன்றியை வெளிப்படுத்தும்படி நம்மைத்‌ தூண்ட 
வேண்டும்‌. 


அவர்‌ வாசல்களில்‌ துதியோடும்‌, 

அவர்‌ பிரகாரங்களில்‌ புகழ்ச்சியோடும்‌ பிரவேசித்து, 

அவரைக்‌ துதித்து, அவருடைய நாமத்தை ஸ்கோக்கரியுங்கள்‌. 

கர்த்தர்‌ நல்லவர்‌, அவருடைய கிருபை என்றென்றைக்கும்‌, 

அவருடைய உண்மை தலைமுறை தலைமுறைக்கும்‌ உள்ளது 
(சங்கீதம்‌ 100:4, 5; 106:1; 107:1; 118:1, 29ஆகியவற்றையும்‌ 
காணவும்‌). 


7. அவர்‌ கோபம்‌, வெறுப்பு, புறக்கணித்துத்‌ தள்ளுதல்‌, பிரியமின்மை, 
மற்றும்‌ உக்கரமம்‌ ஆகியவற்றின்‌ தேவனாக இருக்றொர்‌. அவர்‌ முற்றிலும்‌ 
பரிசுத்தமானவராக இருப்பதால்‌, பரிசுத்தமற்ற யாவும்‌ அவரால்‌ 
வெறுத்துத்‌ தள்ளப்படக்‌ கூடியதாக உள்ளது. அவர்‌ நன்மையை நேசித்து 
தீமையை வெறுக்கிறார்‌ (எபிரெயர்‌ 1:9). அவர்‌ துன்மார்க்கரையோ 
அல்லது அவர்களின்‌ ஆராதனையையோ ஏற்றுக்கொள்ள மாட்டார்‌. 
நாம்‌ ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்தக்கூடிய விஷயங்கள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பிரியமில்லாது இருக்கலாம்‌ என்பதால்‌, நமது ஆராதனை 
யானது வடிவத்திலும்‌ கருப்பொருளிலும்‌, அவரது சித்தத்திற்கு இசைந்த 
தாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதில்‌ நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்த வேண்டும்‌. 

அவர்‌ பாராட்டத்தக்க ஒவ்வொரு பண்பையும்‌, நீதிநெறியையும்‌, 
இயல்பையும்‌ கொண்டுள்ளார்‌. அவருக்கு இணையாக அல்லது 
அவரைப்‌ போன்று இருப்பவர்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை (ஏசாயா 46:9). அவர்‌ 
பரிசுத்தத்திலேயே மிகவும்‌ பரிசுத்தமானவராக, பெரியவர்களிலேயே 





மகாப்‌ பெரியவராக, மேன்மையானவர்களிலேயே மிகவும்‌ மேன்மை 
யானவராக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ எல்லார்‌ மேலும்‌ எல்லாருக்குள்ளும்‌ 
இருக்கிறார்‌ (எபேசியர்‌ 4:69. 

நாம்‌ தேவனை அறிந்திருந்தால்‌, அவரது மாபெரும்‌ தன்மை குறித்து 
நாம்‌ மனப்பதிவு பெற்று, பயபக்தியினால்‌ தாக்கம்‌ பெற்று, திகைப்‌ 
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படைவோம்‌. நாம்‌ தேவனை எவ்வளவுக்கு அதிகமாக அறிகிறோமோ, 
அவ்வளவுக்கு அதிகமாக நாம்‌ அவரை ஆராதித்தல்‌, வியப்படைதல்‌, மற்றும்‌ 
அவரை வழிபடுதல்‌ ஆகியவற்றினால்‌ நிறைந்திருப்போம்‌. 


தேவன்‌ செய்கின்றவைகளுக்காக 
அவரை ஆராதித்தல்‌ 

தேவன்‌ யாராக இருக்கிறார்‌ என்பதற்காக மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்‌ செய்துள்ளவை, செய்கின்றவை, மற்றும்‌ செய்யப்போகின்றவை 
ஆகியவற்றிற்காகவும்‌ நாம்‌ அவரை ஆராதிக்க வேண்டும்‌. தேவனுடைய 
இந்தச்‌ செயல்களைப்‌ புரிந்து அறிந்துள்ள நிலையானது நாம்‌ அவருக்கு 
நன்றிசெலுத்துதலிலும்‌ ஆராதனையிலும்‌ நமது பாராட்டை வெளிப்படுத்த 
நம்மைத்‌ தூண்ட வேண்டும்‌. 

தேவனுடைய செயல்கள்‌ அவரைக்‌ துதிக்கக்‌ காரணமாகிறது என்று 
தாவீது கண்டறிந்தார்‌. 106ம்‌ சங்கீதத்தில்‌ அவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


அல்லேலூயா, கர்த்தரைத்‌ துதியுங்கள்‌; 

அவர்‌ நல்லவர்‌, அவர்‌ கிருபை என்றுமுள்ளது. 

கர்த்தருடைய வல்லமையான செய்கைகளைச்‌ சொல்லி, 

அவருடைய துதியையெல்லாம்‌ பிரஸ்தாபப்படுத்தத்தக்கவன்‌ யார்‌? 
(வசனங்கள்‌ 1, 2). 





இந்த அறிமுகத்தைத்‌ தொடர்ந்து தாவீது இஸ்ரவேலைப்‌ பாதுகாப்பதில்‌ 
தேவனுடைய அக்கறை என்ற துதிக்கத்தக்க செயல்பாடுகள்‌ மற்றும்‌ 
அவர்களின்‌ மீறுதலுக்காக அவர்களைத்‌ தண்டிப்பதில்‌, தேவனுடைய 
செயல்பாடுகள்‌ ஆகியவற்றைத்‌ திரும்பவும்‌ நினைத்துப்பார்த்தார்‌. 


அவர்கள்‌ கூப்பிடுதலை அவர்‌ கேட்கும்போதோ, 

அவர்களுக்கு உண்டான இடுக்கத்தை அவர்‌ கண்ணோக்கி, 

அவர்களுக்காகத்‌ தமது உடன்படிக்கையை நினைத்து, 

தமது மிகுந்த கிருபையின்படி. மனஸ்தாபப்பட்டு 
(வசனங்கள்‌ 44, 45). 


தாவீது, இஸ்ரவேலுடன்‌ தேவன்‌ செயல்பட்ட வழியைக்‌ கண்ணோக்கி 
யதன்‌ விளைவாகப்‌ பின்வரும்‌ முடிவுக்கு வந்தார்‌: 


இஸ்ரவேலின்‌ தேவனாகிய கர்த்தார்‌ 

அநாதியாய்‌ என்றென்றைக்கும்‌ ஸ்தோத்திரிக்கப்படத்தக்கவர்‌. 

ஜனங்களெல்லாரும்‌: ஆமென்‌, அல்லேலூயா, என்பார்களாக 
(வசனம்‌ 48). 


தொகுப்புரை 
தேவன்மீது கவனம்குவித்தல்‌ என்பதே ஆராதனை எல்லாவற்றின்‌ 
அடிப்படையாக உள்ளது; ஏனெனில்‌ இந்த விஷயமின்றி, தேவன்‌ 
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ஆராதிக்கப்படுவதில்லை. ஆவிக்குரிய நடவடிக்கைகள்‌, மனிதரீதியான 
ஈடுபாடுகள்‌, முறைப்படுத்தப்பட்ட செயல்வகைகள்‌, மற்றும்‌ 
தக்கவகையிலான நோக்கம்‌ ஆகியவை ஆராதனைக்கு அத்தியாவசியமான 
உட்பொருட்களாக இருக்கின்றன, ஆனால்‌ இவைகள்‌ ஆராதனையின்‌ 
மையமாக இருக்க வேண்டியதில்லை. இந்த இடத்தைத்‌ தேவன்‌ ஒருவர்‌ 
மாத்திரமே நிரப்புகிறார்‌. 

தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ சரியான எண்ணப்போக்கையும்‌ நோக்கத்‌ 
தையும்‌ வளர்த்துக்கொள்வதற்கு நாம்‌ தேவனை அவரது இயல்பின்‌ 
முழுமைத்‌ தன்மையில்‌ அறிய வேண்டும்‌. அவரை அறிவதன்‌ மூலமாகவே 
நாம்‌ அவரை மதிக்கவும்‌ அவரது மாட்சிமை மற்றும்‌ மாபெரும்‌ தன்மை 
ஆகியவற்றிற்காக அவரை துதிக்கவும்‌ வழிபடவும்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. 


குறிப்பு 
John E. Burkhart, Worship (Philadelphia: Westminster Press, 1982), 29-30. 
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2 
நீயாயபிரமாணத்திற்கு 
முந்திய காலத்தீல்‌ ஆராதனை 


தேவன்‌ ஆராதனையைப்‌ பற்றி ஆதாமுக்கும்‌ ஏவாளுக்கும்‌ 
வெளிப்படுத்தியது என்ன என்பதைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ நமக்குத்‌ தகவல்‌ 
குருவதில்லை. அவர்கள்‌ ஏதேன்‌ கோட்டத்தில்‌ இருந்து வெளியேற்றப்‌ 
பட்டது வரையில்‌, அவர்கள்‌ தேவனுடன்‌ உரையாடவும்‌ அவருக்கு 
ஆராதனையைக்‌ தனிப்பட்ட வகையில்‌ வெளிப்படுத்தவும்‌ முடிந்திருந்த 
தாகக்‌ காணப்படுகிறது. அவர்கள்‌ தேவனை ஆராதித்தனரா அல்லது 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பிரிக்கப்பட்டதற்கு முன்போ அல்லது அதற்குப்‌ 
பின்போ அவர்கள்‌ எவ்வாறு ஆராதித்தனர்‌ என்பது வெளிப்படுத்தப்பட 
வில்லை. 

காயீனும்‌ அபேலும்‌ தேவனை ஆராதித்த விஷயம்தான்‌ ஆராதனை பற்றி 
வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள முதல்‌ விஷயமாகும்‌ (ஆதியாகமம்‌ 4:3-5௮). 
மோசேயின்‌ பிரமாணத்தின்கழ்‌ தேவன்‌ தானியப்‌ பலிகளை ஏற்றுக்கொண்ட 





காரணத்தினால்‌, காயீன்‌ எதை அளித்தான்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ அவன்‌ 
தனது காணிக்கையைக்‌ கொடுக்கையில்‌ அவனது எண்ணப்போக்குதான்‌ 
பிரச்சனையாக இருந்ததென்று சிலர்‌ கருதியிருக்கின்றனர்‌. 


விசுவாசத்தினாலே ஆபேல்‌ காயீனுடைய பலியிலும்‌ மேன்மையான 
பலியை தேவனுக்குச்‌ செலுத்தினான்‌; அதினாலே அவன்‌ நீதிமா 
னென்று சாட்சிபெற்றான்‌; அவனுடைய காணிக்கைகளைக்‌ குறித்துத்‌ 
தேவனே சாட்சி கொடுத்தார்‌; அவன்‌ மரித்தும்‌ இன்னும்‌ பேசுகிறான்‌ 
(எபிரெயர்‌ 11:4). 


ஆபேலின்‌ பலி “விசுவாசத்தினால்‌” செலுத்தப்பட்டது, இது 





காயீனின்‌ பலி விசுவாசத்தினால்‌ செலுத்தப்படவில்லை என்று மறைமுக 
மாய்‌ உணர்த்துவதாக இருக்க வேண்டும்‌. தேவன்‌ காயீனுக்கும்‌ மற்றும்‌ 
ஆபேலுக்கும்‌ நேரடியாகவோ அல்லது ஆதாம்‌ மூலமாகவோ, எதைப்‌ 
பலியாகச்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அந்தப்‌ பலியை எவ்வாறு தயாரிக்க 
வேண்டும்‌ என்று வெளிப்படுத்தியிருக்க வேண்டும்‌. ஆபேல்‌ ஒரு மிருகத்தை 
மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ அவர்‌ தமது மந்தையில்‌ இருந்தவற்றில்‌ கொழுத்ததும்‌ 
தலையீற்றுமான மிருகத்தைப்‌ பலியாகச்‌ செலுத்தினார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 4:4). 
இதைச்‌ செய்ததில்‌, அவர்‌ தாம்‌ நீதிமான்‌ என்ற சாட்சியத்தைப்‌ பெற்றார்‌ 
(எபிரெயர்‌ 11:4). 

“தன்‌ [காயீனின்‌] கிரியைகள்‌ பொல்லாதவைகளும்‌, தன்‌ சகோதரனு 
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டைய கிரியைகள்‌ நீதியுள்ளவைகளுமாயிருந்தது”” என்று யோவான்‌ 
எழுதினார்‌ (1 யோவான்‌ 3:12ஆ). தேவன்‌ கேட்பவைகளை விசுவாசத்தி 
னாலே செய்தல்‌ என்பது செய்வதற்கு நீதியுள்ளதாக இருக்கிறது. இதைத்‌ 
தான்‌ ஆபேல்‌ செய்தார்‌. தேவனிடத்தில்‌ இருந்து அதிகாரம்‌ பெற்றிராத 
வற்றைச்‌ செய்தல்‌ துன்மார்க்கமாக உள்ளது. இதைத்தான்‌ காயீன்‌ 
செய்தான்‌, எனவே அவன்‌ செயல்கள்‌ பொல்லாதவைகளாக இருந்தன. 

காயீனும்‌ ஆபேலும்‌ கர்த்தருக்குப்‌ பலிகளைச்‌ செலுத்தினர்‌ 
(ஆதியாகமம்‌ 4:3, 4). அவர்கள்‌ இருவருமே தங்களுடைய பலிகளைச்‌ 
செலுத்துவதினால்‌ தேவனை ஆராதிக்க நாடினர்‌. தேவன்‌ ஆராதனையை 
மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ தமக்குப்‌ பிரியமான வகையிலான ஆராதனையைக்‌ 
கேட்றொர்‌ என்பது தெளிவு. 

ஆதியாகமம்‌ பலிசெலுத்துதலுக்கான பீடங்களைக்‌ கட்டுதல்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடுகிறது, ஆனால்‌ அவற்றின்மீது பலிசெலுத்தப்பட்டது என்ன 
என்பதை அப்புத்தகம்‌ எப்போதுமே வெளிப்படுத்துவதில்லை (ஆதியாகமம்‌ 
12:7, 8 [13:4ஐக்‌ காணவும்‌]; 13:18; 26:25; 33:20; 35:1-3, 7). பலியின்‌ இயல்பு 
எடுத்துரைக்கப்படுகிறபோது, நியாயப்பிரமாணம்‌ தரப்படுவதற்கு முன்பு 
மிருகங்கள்‌ மாத்திரமே பலிசெலுத்தப்பட்டதாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளன 
(ஆதியாகமம்‌ 8:20; 22:9-13). இந்த உண்மைகளின்‌ அடிப்படையில்‌, தேவன்‌ 
ஆபேலினால்‌ செலுத்தப்பட்ட மிருகபலியைக்‌ கேட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 








காயீனால்‌ செலுத்தப்பட்ட போஜன (கனிகளின்‌) பலியை விரும்பவில்லை 
என்று முடிவு செய்வதில்‌ நாம்‌ சரியாக இருக்கலாம்‌. 

காயீன்‌ மற்றும்‌ ஆபேல்‌ ஆகியோருக்குப்‌ பின்பு, நோவா ஜலப்பிரள 
யத்துக்குப்‌ பிற்பாடு பலிசெலுத்திய நிகழ்ச்சி வரையிலும்‌, ஆராதனையின்‌ 
இயல்பை வெளிப்படுத்த ஏதொன்றும்‌ உரைக்கப்படவில்லை. சேத்தின்‌ 
சந்ததியார்‌ “கர்த்தருடைய நாமத்தைத்‌ தொழுதுகொள்ள” தொடங்கினர்‌ 
என்பதால்‌ (ஆதியாகமம்‌ 4:26ஆ), அவர்கள்‌ தேவனை ஆராதிக்கத்‌ 
தொடங்கினர்‌ என்று நாம்‌ யூகிக்க முடிறெது. ஏனோக்கு நிச்சயமாகவே 
தேவனை ஆராதித்தார்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ “தேவனோடே எஞ்சரித்தார்‌” 
(ஆதியாகமம்‌ 5:24). தொடர்ந்து வந்த ஆண்டுகளில்‌ பூமியின்‌ மக்கள்‌ 
மிகவும்‌ பொல்லாதவர்கள்‌ ஆயினர்‌, ஆனால்‌ நோவாவுக்குத்‌ தேவனுடைய 
கண்களில்‌ கிருபை கிடைத்தது (ஆதியாகமம்‌ 6:5, 8). 

நோவா பேழையைக்‌ கட்டியதில்‌ தம்மிடம்‌ தேவன்‌ கூறியிருந்தபடி 
யெல்லாம்‌ செய்ததன்மூலம்‌, தேவன்மீது தாம்‌ கொண்டிருந்த விசுவா 
சத்தைக்‌ காண்பித்தார்‌ (எபிரெயர்‌ 11:7). நீதியுள்ள இந்த மனிதர்‌ பேழையை 
விட்டு வெளியேறியவுடன்‌ தமது முதல்‌ செயலாக பலிசெலுத்தினார்‌ 
என்பதால்‌, ஆராதனை என்பது இவருக்கு முன்னுரிமையான செயலாக 
இருந்தது என்று நாம்‌ யூகிக்க முடிகிறது (ஆதியாகமம்‌ 8:20). அவரது 
பலியானது, அவரையும்‌ அவரது குடும்பத்தையும்‌, பெருவெள்ளத்தின்‌ 
பயங்கரமான அழிவில்‌ இருந்து பாதுகாப்பாக வழிநடத்திக்‌ கொண்டு 
வந்திருந்த தேவன்மீது நன்றியறிதல்‌ கொண்ட இருதயத்தில்‌ இருந்து 
அளிக்கப்பட்டது. அவர்‌ செலுத்திய பலிகள்‌, தேவன்‌ விரும்பியவற்றிற்கு 
விசுவாச நிறைவில்‌ கீழ்ப்படிதலின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்திருந்தன 
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என்றும்‌ நாம்‌ யூகிக்க முடிகிறது. தகனபலிகளை “சுகந்த வாசனையாக” 
தேவன்‌ முகர்ந்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 8:21), இது நோவாவின்‌ பலியில்‌ தேவன்‌ 
பிரியமாயிருந்தார்‌ என்பதைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தலாக உள்ளது. 

ஆபிரகாம்‌ பலிபீடங்களைக்‌ கட்டினார்‌ என்பது வேறெவரைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான முறைகள்‌ வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. 
இது ஆபிரகாம்‌ தேவனுடன்‌ நெருங்கியிருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ எல்லா 
இடங்களிலும்‌ தேவனை ஆராதிக்க நாடினார்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 
எழுதப்பட்ட வசனங்கள்‌ எதுவும்‌, அவர்‌ ஒரே ஒருமுறை மாத்திரம்‌ 
பயன்படுத்தும்படி பலீபீடங்களைக்‌ கட்டினார்‌ என்று மறைமுகமாக 
உணர்த்துவதில்லை. அவற்றை அவர்‌ பெரும்பாலும்‌, திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ 
பயன்படுத்தி இருப்பார்‌. அவர்‌ சென்ற இடங்களில்‌ எல்லாம்‌ பலிபீடங்‌ 
களைக்‌ கட்டியது, அவரைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவனை ஆராதித்தல்‌ 
என்பது முன்னுரிமையுள்ள விஷயமாக இருந்ததை மறைமுகமாக 
உணர்த்துகிறது. 

ஈசாக்கும்‌ மற்றும்‌ யாக்கோபும்கூட தங்கள்‌ முற்பிதாவான 
ஆபிரகாமின்‌ அடிச்சுவடுகளைத்‌ தொடர்ந்து, பலிபீடங்களைக்‌ 
கட்டினர்‌. ஆபிரகாம்‌ தமது பிள்ளைகளுக்கு, கர்த்தருடைய வழிகளைப்‌ 
பின்பற்றும்படி கட்டளையிடுவார்‌ என்று தேவன்‌ உரைத்தார்‌ (அதியாகமம்‌ 
18:19). தேவன்மீது ஆபிரகாம்‌ கொண்டிருந்த பயபக்தியானது அவரது 
சந்ததியார்களிடத்தில்‌ செல்வாக்குச்‌ செலுத்திற்று. 

நியாயப்பிரமாணம்‌ தரப்படுவதற்கு முன்பு, பலிபீடங்கள்‌ மாத்திரம்‌ 
ஆராதனையில்‌ உதவிசெய்பவைகளாக இருக்கவில்லை. ஆன்ட்ரூ ஹில்‌ 
என்பவர்‌ பின்வரும்‌ விஷயங்களைச்சுட்டிக்காண்பித்தார்‌, 


... கற்துண்களை நிறுவுதல்‌ மற்றும்‌ பானபலியை (பலிசெலுத்தப்படும்‌ 
திரவம்‌ அல்லது பான பலி, 28:18, 22; 35:14) ஊற்றுதல்‌, தெய்வீக 
வெளிப்பாட்டிற்குப்‌ பதில்செயலாக வாக்குறுதி மேற்கொள்ளுதல்‌ 
(28:20; 31:13), தேவனைச்‌ சந்திக்கத்‌ தயார்செய்வதில்‌ சடங்காச்சாரத்‌ 
தூய்மைப்படுத்துதல்‌ (35:2), கீழ்ப்படிதலின்‌ உடன்படிக்கையின்‌ 
அடையாளமாக விருத்தசேதனத்தின்‌ சடங்கு (17:9-14), மற்றும்‌ 
துதித்தல்‌, நன்றிசெலுத்துதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ ஜெபங்கள்‌ (12:8; 13:4), 
வேண்டுகோள்‌ (24:12; 25:21), மற்றும்‌ பரிந்துபேசும்‌ ஜெபம்‌ (18:22- 
33; 20:7) ஆகியவை உட்பட, முற்பிதாக்களின்‌ ஆராதனையினுடைய 
மற்ற பல வெளிப்பாடுகளை ஆதியாகமம்‌ விவரிக்கிறது. 


மெல்கிசேதேக்கு என்ற ஒருவர்‌ மாத்திரமே நியாயப்பிரமாணத்திற்கு 
முற்பட்ட காலத்தில்‌ தேவனுடைய ஆசாரியராகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளார்‌ 
(ஆதியாகமம்‌ 14:18-20; எபிரெயர்‌ 5:6). மற்றபடி, ஆசாரியர்களாயிராத 
ஆனால்‌ குடும்பத்தின்‌ தலைவர்களாயிருந்த ஆண்கள்‌ பலிகளைச்‌ 
செலுத்தியவர்களாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. யோபு தமது குடும்பத்தின்‌ 
சார்பாகப்‌ பலிகளைச்‌ செலுத்தினார்‌, மற்றும்‌ அவரது நண்பர்கள்‌ பலிகளைச்‌ 
செலுத்தினர்‌ (யோபு 1:5; 42:7-9). 
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தொகுப்புரை 

மிகவும்‌ முற்காலங்களில்‌ இருந்தே, மனிதகுலம்‌ தங்களுக்குத்‌ தேவன்‌ 
செய்திருந்தவற்றிற்குப்‌ பாராட்டுதலாக அவருக்குக்‌ கொடைகளை 
முன்வைப்பதன்‌ அவசியத்தை உணர்ந்து அறிந்திருந்தது. நியாயப்பிரம 
ர ணத்திற்கு முற்பட்ட காலத்தின்போது தேவனை ஆராதித்தல்‌ 
என்பது தேவனையும்‌ அவரது பலத்த செயல்களையும்‌ பாராட்டுதலின்‌ 
அடிப்படையில்‌ இருந்தது. இந்தக்‌ காலகட்டத்தில்‌, பலிபீடங்களின்மீது 
பலிசெலுத்துதல்‌ என்பது முதன்மையான ஆராதனையாக இருந்தாலும்‌, 
தேவனே ஆராதனையின்‌ கருப்பொருளாக இருந்தார்‌. அவர்‌ பெரியவராக, 
நல்லவராக, மற்றும்‌ தேவனாக இருப்பதற்காக மதிக்கப்பட்டு, வழிபடப்‌ 
பட்டு, நாடப்பட்டு துதிக்கப்பட்டார்‌. ஆராதனை என்பது தேவனை, 
தேவனுக்காக, தேவனால்‌ கற்பித்தபடியே செய்யப்படுவதாக இருந்தது. 
ஆராதனையின்‌ வரைபடங்களோ அல்லது உருவங்களோ பயன்படுத்தப்‌ 
படவில்லை; தேவன்‌ மாத்திரமே ஆராதனையின்‌ மையமாக இருந்தார்‌. 


குறிப்பு 

!Andrew E. Hill, Enter His Courts with Praise! (Grand Rapids, Mich.: Baker Book 
House, 1993), 33. ஒருவேளை ஹில்‌ என்பவர்‌ விருத்தசேதனத்தைத்‌ தேவனை 
ஆராதிப்பதில்‌ உள்ளடக்கியிருக்கக்கூடாது. எஜமானருக்கு அடிமையின்‌ 
கீழ்ப்படிதல்‌ என்பது எஜமானரை அவர்‌ தொழுதுகொள்வதில்‌ இருந்து ஒருவரால்‌ 
வித்தியாசப்படுத்தப்படுவது போன்றே, கீழ்ப்படிதல்‌ மற்றும்‌ தேவனை ஆராதித்தல்‌ 
ஆயெவற்றிற்கு இடையில்‌ ஒரு வித்தியாசம்‌ ஏற்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 
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3 
நியாய ிராமாணக்கன்கற்‌ 


ஆராகுனை, 1 
(சாலொமமான்‌ முகல்‌ றா வரை) 


தேவன்‌ எகிப்திய அடிமைத்தளையில்‌ இருந்து இஸ்ரவேல்‌ ஜனங்களை 
விடுவித்து வழிநடத்தியபோது, அவர்களை அவர்‌ தமது சொந்த 
ஜனங்கள்‌ என்று அறிவித்து, தாம்‌ அவர்களின்‌ தேவனாக இருப்பதாக 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 6:7). சீனாய்‌ மலையில்‌ அவர்‌ 
ஒரு உடன்படிக்கையை அவர்களுடன்‌ ஏற்படுத்தித்‌ தமது நியாயப்பிரமா 
ணத்தை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. 





ஆராதனைக்கான சட்டங்கள்‌ 
மிருகபலி போன்ற நியாயப்பிரமாணத்திற்கு முந்திய சல நடை 
முறைகள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டபோதிலும்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌&ழ்‌ ஆராதனை என்பது அதிகம்‌ கண்டிப்புடன்‌ 
முறைப்படுத்தப்பட்டிருந்தது. செயல்முறைகள்‌ விவரமாக எடுத்துரைக்கப்‌ 
பட்டன. இஸ்ரவேலின்‌ சபைகூடுகைகளில்‌ பாடுதல்‌ அல்லது ஜெபங்கள்‌ 
உட்பட்டவை பற்றி எதுவும்‌ கூறப்படவில்லை, ஆனால்‌ ஓவ்வொரு ஏழாம்‌ 





ஆண்டிலும்‌ கூடாரப்பண்டிகையின்போது நியாயப்பிரமாணம்‌ சபை 
யாருக்கு வாசிக்கப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (உபாகமம்‌ 31:10-13). 
பெற்றோர்கள்‌ தங்கள்‌ பிள்ளைகளுக்குத்‌ தேவனுடைய வசனங்களைத்‌ 
தங்கள்‌ இல்லங்களிலும்‌ வழியில்‌ நடக்கையிலும்‌ போதிக்க வேண்டும்‌ 
என்று அறிவுறுத்தப்பட்டனர்‌ (உபாகமம்‌ 6:6, 7). 

மோசேயின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ வெளிப்படுத்திய ஆராதனை பற்றிய 
விவரங்களுக்குப்‌ பின்வருவது நல்லதொரு தொகுப்புரையாக இருக்கிறது: 


(1) ஜெபங்கள்‌, காணிக்கைகள்‌, மற்றும்‌ ஆசரிப்புகள்‌ போன்ற 
ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ குறிப்பிடப்பட்டன. (2) மக்களின்‌ உயிருக்கு 
அடையாளமாக இருந்த இரத்தம்‌ உள்ள ஒரு பலி அமைவைச்‌ சுற்றி 
ஆராதனை என்பது பெரும்பான்மையும்‌ கட்டியெழுப்பட்டிருந்தது. 
(3) எபிரெய ஆண்டுக்கு அதிக முக்கியத்துவம்‌ தரப்பட்டிருந்தது. 
(4) இந்த அமைப்பில்‌ ஆசாரியர்‌ முக்யெமான பகுதியை நிகழ்த்தினார்‌, 
ஏனெனில்‌ அவர்‌ பலிகள்‌ செலுத்தப்படுதலை நாடகத்துவமாக்‌ 
கினார்‌. (5) ஆராதிக்கும்‌ இடம்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தை 
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அடையாளப்படுத்தியதால்‌ அது முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக இருந்தது. 
(6) பண்டிகைகள்‌, அதிலும்‌ குறிப்பாக பஸ்கா, பெந்தெகொஸ்தே, 
எக்காளங்கள்‌, பாவப்பரிகாரம்‌, மற்றும்‌ ஆசரிப்புக்கூடாரங்கள்‌ என்ற 
பண்டிகைகளுக்கு மாபெரும்‌ வலியுறுத்தம்‌ இருந்தது. 


ஓய்வு நாள்‌ என்பது ஆராதனைக்கு விசேஷித்த நாளாக இருக்கவில்லை, 
ஆனால்‌ அது ஒரு ஓய்வுநாளாக இருந்தது. ஒவ்வொரு வாரத்தின்‌ ஏழாம்‌ 
நாளும்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ வேலைசெய்வதை விட்டொழித்து, தங்களைத்‌ 
தேவன்‌ எகிப்திய அடிமைத்களையில்‌ இருந்து விடுவித்ததை நினைவுகூர 
வேண்டியிருந்தது (உபாகமம்‌ 5:12-15). 


ஆராதனைக்கான கருப்பொருள்‌ 

இஸ்ரவேல்‌ மக்களை வழிநடத்த மோசேயை ஆயத்தப்படுத்தியதில்‌, 
தேவன்‌ தமது இயல்பின்‌ மகத்துவமான பயங்கரத்தன்மையுடன்‌ 
மோசேக்கு எதிர்கொண்டு வந்ததினால்‌ தமது மாபெரும்தன்மையை 
அவரது மனதில்‌ பதியவைத்தார்‌. அவரை அடிமைத்தளையில்‌ இருந்த 
இஸ்ரவேல்‌ ஜனங்களை மீட்கும்படி அனுப்புவதற்கு முன்பு, அவருக்குத்‌ 
தேவன்‌ எரியும்‌ முட்புதரில்‌ தரிசனமானார்‌. தேவன்‌ தம்மை YEHWEH, 
அதாவது “இருக்கெறவர்‌” (யாத்திராகமம்‌ 3:14) என்று வெளிப்படுத்தினார்‌, 
இதில்‌ இருந்துதான்‌ - நித்தியமான, சுயத்தில்‌ [யாவற்றையும்‌] கொண்டுள்ள, 
சகலமும்‌ போதுமான, மற்றும்‌ வேறு எவரையும்‌ சார்ந்திராத ஒருவரா 
யிருக்றெ என்ற அர்த்தமுடைய - Yeh என்ற தேவனுடைய பெயர்‌ 
தரவழைக்கப்பட்டுள்ளது. அவர்‌ தமக்கு அளிப்பதற்கு எவரொருவரும்‌ 
தேவையற்ற வகையில்‌ உள்ள அளிப்பவராகவும்‌, தமக்கு உதவுவதற்கு 








எவரொருவரும்‌ தேவையற்ற வகையில்‌ உள்ள உதவுபவராகவும்‌, தம்மை 
விடுவிப்பதற்கு எவரொருவரும்‌ தேவையற்ற வகையில்‌ உள்ள விடுவிப்பாள 
ராகவும்‌, தமக்கு அறிவுறுத்துவதற்கு எவரொருவரும்‌ தேவையற்ற 
வகையில்‌ உள்ள சகலமும்‌-அறிந்தவராகவும்‌ தம்மை பெலப்படுத்துவதற்கு, 
அல்லது சக்தியூட்டுவதற்கு எவரொருவரும்‌ தேவையற்ற வகையில்‌ 
உள்ள சர்வவல்லமை நிறைந்தவராகவும்‌ இருக்கிறார்‌. அவரது பரிசுத்த 
நாமம்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களால்‌ மதிக்கப்படவும்‌ கனப்படுத்தப்படவும்‌ 
வேண்டியதாக இருந்தது. 
தேவன்‌ தமது படைப்பைக்‌ கடந்து நிற்பதாலும்‌, அவர்‌ 
பெளதீகரீதியான இயல்பு கொண்டிருப்பதில்லை என்பதாலும்‌, மக்கள்‌ 
அவரைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்த சொரூபங்களை ஏற்படுத்தவோ, 
அல்லது அப்படிப்பட்ட சொரூபங்களை ஆராதிக்கவோ கூடாதிருந்தது 
(யாத்திராகமம்‌ 20:3-5; உபாகமம்‌ 5:7-9). மோசே பின்வருமாறு 
எடுத்துரைத்தார்‌, 
கர்த்தர்‌ ஓரேபிலே அக்கினியின்‌ நடுவிலிருந்து உங்களோடே 
பேசின நாளில்‌, நீங்கள்‌ ஒரு ரூபத்தையும்‌ காணவில்லை. ஆகையால்‌ 


நீங்கள்‌ உங்களைக்‌ கெடுத்துக்கொண்டு, ஆண்‌ உருவும்‌, பெண்‌ 
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உருவும்‌, பூமியிலிருக்கிற யாதொரு மிருகத்தின்‌ உருவும்‌, ஆகாயத்தில்‌ 
பறக்கிற செட்டையுள்ள யாதொரு பட்சியின்‌ உருவும்‌, பூமியிலுள்ள 
யாதொரு ஊரும்‌ பிராணியின்‌ உருவும்‌, பூமியின்கழ்த்‌ தண்ணீரிலுள்ள 
யாதொரு மச்சத்தின்‌ உருவுமாயிருக்கிற இவைகளில்‌ யாதொரு 
உருவுக்கு ஒப்பான விக்கிரகத்தை உங்களுக்கு உண்டாக்காதபடிக்கும்‌ 
[எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌] (உபாகமம்‌ 4:15-18). 


ஆராதிப்பவருக்கு மரியாளின்‌ மனிதத்துவத்தை விவரிக்கவும்‌, இயேசு 
மனித உடலில்‌ இருந்தபோது அவரது வாழ்வின்‌ பல்வேறு அம்சங்களின்‌ 
சித்தரிப்புகளையும்‌ விவரிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ சொரூபங்களும்‌ 
சிலைகளும்‌, மேற்கூறப்பட்ட போதனையை மீறுகின்றன. அப்படிப்பட்ட 
சொரூடங்கள்‌ மற்றும்‌ சிலைகளுக்கு முன்னால்‌ பணிந்துகொள்பவர்கள்‌ மனித 
வடிவங்களை அஆராதிக்கின்றனர்‌. இது கண்டிப்பாகத்‌ தடை செய்யப்பட்டுள்ளது. 
இயேசு தமது ஆவிக்குரிய மகிமையுள்ள இயல்புக்குத்‌ திரும்பியிருக்றொர்‌ 
(யோவான்‌ 17:5; பிலிப்பியர்‌ 3:21), எனவே அவர்‌ இனியும்‌ மனித உடல்‌ எதையும்‌ 
கொண்டி ருப்பகில்லை. நாம்‌ இயேசு தமது திருஅவதாரத்தின்போது மேற்‌ 
கொண்டிருந்த மனித இயல்பையல்ல, ஆனால்‌ அவருடைய தெய்வீக 
இயல்பையே ஆராதிக்க வேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌. 

நியாயப்பிரமாணத்தின்கீழ்‌, தேவன்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே 
ஆராதிக்கப்பட வேண்டியவராக இருந்தார்‌ (உபாகமம்‌ 6:14, 15). அவர்‌ 
தமக்கு இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ அளிக்க வேண்டிய ஆராதனையைப்‌ பற்றிய 
ஒவ்வொரு அம்சத்திற்கும்‌ குறிப்பான அறிவுறுத்தல்களைக்‌ கொடுத்தார்‌, 
அவர்கள்‌ சொந்த முடிவுக்கென்று அவர்‌ ஏதொன்றையும்‌ விட்டுவைக்கா 
திருந்தார்‌. அவர்கள்‌ அவரது சித்தத்தின்படியும்‌, அவரால்‌ விரும்பப்பட்ட 
வகையிலும்‌ இடத்திலும்‌ அவரை ஆராதிக்க வேண்டியிருந்தது. 








ஆராதனையின்‌ வடிவங்கள்‌ அல்லது ஊடகங்கள்‌ என்பவை, 
மிருக மற்றும்‌ போஜன பலிகள்‌ மற்றும்‌ காணிக்கைகளின்‌ 
குறிப்பிட்ட வகைகள்‌ (லேவியராகமம்‌ 1-7ன்‌ தகன, போஜன, 
சமாதான, பாவ, மற்றும்‌ குற்ற நிவாரண பலிகள்‌), சடங்காச்சார 
சுத்திகரிப்பு (உபாகமம்‌ 21:6), ஜெபம்‌ (யாத்திராகமம்‌ 30:7- 
10), தேவனுடைய வசனங்களில்‌ அறிவுறுத்துதல்‌ மற்றும்‌ 
அவற்றை வாசித்தல்‌ (லேவியராகமம்‌ 10:11; உபாகமம்‌ 64-9), 
மற்றும்‌ கர்த்தருக்குத்‌ தசமபாகமும்‌ காணிக்கையும்‌ கொடுத்தல்‌ 
(எண்ணாகமம்‌ 18:21-24) ஆகியவற்றை உள்ளடக்கியிருந்தன. 
தேவனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட எபிரெயரின்‌ முறையான ஆராதனை 
அமைப்புக்கள்‌, ஆசரிப்புக்கூடாரம்‌ அல்லது சபை கூடிவரும்‌ கூடாரம்‌ 
மற்றும்‌ லேவிய ஆசாரியத்துவம்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்கியிருந்தன 
(யாத்திராகமம்‌ 29:1-9; 35:1-19).2 


ஆராதனைக்கான இடம்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌ ஆராதனையானது முதலில்‌ ஆசரிப்புக்‌ 
கூடாரத்துடனும்‌, பின்பு அதைப்போல்‌ இருமடங்கு அளவில்‌ இருந்த 
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தேவாலயத்துடனும்‌ இணைவுகொண்டிருந்தது. அது இருபிரிவுகளாகப்‌ 
பிரிக்கப்பட்டிருந்தது. “பரிசுத்த ஸ்தலம்‌” என்ற இடத்தில்‌ தேவசமூகத்து 
அப்பங்களின்‌ மேஜையும்‌,” தூபப்பீடமும்‌, பொன்‌ குத்துவிளக்குகளும்‌ 
இருந்தன. “மகாப்பரிசுத்த ஸ்தலம்‌” என்ற இடத்தில்‌ உடன்படிக்கைப்‌ 
பெட்டி இருந்தது, அங்கு தேவன்‌ தமது பிரசன்னம்‌ காணப்படும்‌ என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌. பத்துகட்டளைகள்‌ என்ற உடன்படிக்கை 











யானது உடன்படிக்கைப்‌ பெட்டிக்குள்‌ வைக்கப்பட்டி ருந்தது (உபாகமம்‌ 
10:4, 5; 1 இராஜாக்கள்‌ 8:9, 21). 

ஆசரிப்புக்கூடாரம்‌ முதலில்‌ சீனாய்‌ மலையில்‌ அமைக்கப்பட்டது 
(யாத்திராகமம்‌ 40:2, 17; எண்ணாகமம்‌ 10:11, 12). வனாந்தர யாத்திரையின்‌ 
போது அந்தக்‌ கூடாரம்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ சென்ற இடங்களுக்கெல்‌ 
லாம்‌ தூக்கச்‌ செல்லப்பட்டது. அதை யோசுவா இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
முகாமிட்டிருந்த கல்கால்‌ (யோசுவா 4:19) என்ற இடத்திற்கும்‌, பின்பு 
ஏபேல்‌ மலைக்கு அருகில்‌ இருந்த ஒரு இடத்திற்கும்‌ (யோசுவா 8:30- 
35) கொண்டுவந்தார்‌ என்று நினைக்கப்படுகிறது. நியாயாபதிபதிகளின்‌ 
நாட்களில்‌, அது எப்பிராயீமின்‌ சலோ என்ற இடத்திற்குக்‌ கொண்டு 
வரப்பட்டு, சவுலின்‌ ஆட்சிக்காலம்‌ வரையில்‌ அங்கேயே வைக்கப்‌ 
பட்டிருந்தது. நோப்‌ என்ற இடத்தில்‌ ஆசாரியர்கள்‌ வாழ்ந்திருந்ததால்‌ 
(1 சாமுவேல்‌ 22:11), அவ்விடத்திற்கு அது எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டு, பின்பு 
கிபியோனுக்கு எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டது (1 நாளாகமம்‌ 16:39) என்று சிலர்‌ 
முடிவு செய்துள்ளனர்‌. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ எவ்விடத்தில்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று 
நியாயப்பிரமாணம்‌ குறிப்பிடவில்லை, ஆனால்‌ மக்கள்‌ பிற்பாடு தேவன்‌ 
தேர்ந்துகொள்ளும்‌ இடத்தில்‌ அவரைத்‌ தேடவேண்டும்‌ என்று மாத்திரம்‌ 
உரைத்திருந்தது. “உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ தம்முடைய நாமம்‌ 





விளங்கும்படி, உங்கள்‌ சகல கோத்திரங்களிலும்‌ தெரிந்துகொள்ளும்‌ 
ஸ்தானமாகிய அவருடைய வாசஸ்கலத்தையே நாடி, அங்கேபோய்‌” 
(உபாகமம்‌ 12:5). இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ விக்கிரகாராதனைக்காரர்களின்‌ 
இடங்களில்‌ அவர்களுடன்‌ ஆராதியாதிருக்கும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ குறிப்பிட்ட 
இடத்தைத்‌ தேர்ந்துகொண்டிருந்தார்‌ (உபாகமம்‌ 12:2-4). அவர்களின்‌ 
ஆராதனை இடம்‌, தாம்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ இடமாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ எண்ணற்ற முறைகள்‌ திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ கூறியிருந்தார்‌ (உபாகமம்‌ 
12:11-26; 14:23-25; 15:20; 16:2-16; 23:16; 26:2). 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ வனாந்தரத்தில்‌ நாற்பது ஆண்டுகள்‌ திரிந்த 
வேளையிலும்‌, நியாயாதிபதிகளால்‌ நானூறுக்கும்‌ அதிகமான ஆண்டுகள்‌ 
அளப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்த வேளையிலும்‌ நடபடிகள்‌ 13:20), அவர்கள்‌ 
பல்வேறு இடங்களில்‌ ஆராதித்து வந்தனர்‌. கடைசியில்‌, தாவீதின்‌ 
ஆளுகையின்போது, எருசலேம்‌ நகரம்‌ உடன்படிக்கைப்‌ பெட்டி 
இருக்குமிடமும்‌ (2 சாமுவேல்‌ 6:16, 17) இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஆராதிக்கும்‌ 
இடமும்‌ ஆயிற்று. சாலொமோன்‌ தேவாலயத்தைக்‌ கட்டி முடித்தபோது, 
பெட்டி அதில்‌ வைக்கப்பட்டது. எருசலேம்‌ நகரம்‌ தேவனுடைய நாமம்‌ 
குரிப்பிக்கப்பட்ட இடம்‌ என்றும்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 8:29, 44, 48) எருசலேமில்‌ 





138 


இருந்த தேவாலயத்தில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஜெபித்து வேண்டுதல்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்றும்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 8:33) சாலொமோன்‌ உரைத்தார்‌. 
பயணப்பட்டு வரமுடியாத தொலைவில்‌ வாழ்ந்திருந்தவாகள்‌ ஜெபிப்பதற்குத்‌ 
தேவாலயத்தை நோக்கி ஜெபிக்க வேண்டியதாக இருந்தது (1 இராஜாக்கள்‌ 
8:38, 42, 44, 48). 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஆராதித்த இடமான தேவாலயம்‌, கி.மு. 586ல்‌ 
அழிக்கப்பட்ட பின்பு, யூத ஜெபஆலயங்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ 
ஆராதனைக்கென்று மேம்படுத்தப்பட்டன. வேதவசனங்களை வாசிப்ப 
தற்கும்‌ பொருள்விளக்கிக்‌ கூறுவதற்கும்‌ மக்கள்‌ கூடிவருவதற்காக 
ஜெபஆலயங்கள்‌ நிலைநாட்டப்பட்டன. ஜெபஆலயக்‌ கூடுகைகள்‌ 
வழக்கமாகப்‌ பின்வரும்‌ செயல்களுக்கானவைகளாக இருந்தன: 
(1) வேதவசனங்களை வாசித்தல்‌ மற்றும்‌ அவற்றிற்குப்‌ பொருள்‌ 
விளக்குதல்‌; (2) ஷேமா என்ற யூத மதச்சட்டங்களை ஒப்புவித்தல்‌ 
(உபாகமம்‌ 6:4); (3) சங்கேங்கள்‌, பத்துக்கட்டளைகள்‌, ஆசீர்வாதம்‌, 
மற்றும்‌ ஆமென்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌; (4) ஜெபங்கள்‌; 
மற்றும்‌ (5) யூதத்துவ கேதுஷா [K௪எப5hah], அல்லது பரிசுத்தமாக்குதலின்‌ 
ஜெபம்‌, இது கிறிஸ்தவப்‌ பாரம்பரியத்தில்‌ ௭௭௦ (“பரிசுத்தர்‌, பரிசுத்தர்‌, 
பரிசுத்தர்‌”) என்பதாயிற்று.” 


தொகுப்புரை 

நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌ தேவன்‌ வெளிப்படுத்திய ஆராதனை 
முறைமையானது, பெரும்பாலும்‌ ஆரோனின்‌ சந்ததியாரான ஆசாரியர்‌ 
களால்‌ செலுத்தப்பட வேண்டியதாயிருந்த காணிக்கைகள்‌ மற்றும்‌ 
பலிகளைக்‌ கொண்டதாக இருந்தது. லேவியர்கள்‌ ஆசரிப்புக்கூடாரத்தைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கொண்டனர்‌. தேவனை இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஆராதித்தல்‌ என்பது 
ஆராதிப்பதற்கான மைய இடம்‌ என்ற வகையில்‌ அசரிப்புக்கூடாரத்தையும்‌, 
பிற்பாடு எருசலேமில்‌ இருந்த தேவாலயத்தையும்‌ சுற்றிக்‌ கட்டியெழுப்பப்‌ 
பட்டிருந்தது. 





குறிப்புகள்‌ 

'Franklin M. Segler, Understanding, Preparing for, and Practicing Christian Worship, 
2d ed., rev. Randall Bradley (Nashville: Broadman and Holman, 1996), 23. “Andrew E. Hill, 
Enter His Courts with Praise! (Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1993), 37. ‘NASB 
வேதாகமத்தில்‌ யாத்திராகமம்‌ 25:30ல்‌, “table of showbread” என்பதற்குப்‌ பதிலாக 
“bread of the Presence on the table” என்றுள்ளது. “8. 0. E. Oesterley, “Pre-Christian Ele- 
ments,” The Jewish Background of the Christian Liturgy (Oxford: Clarendon Press, 1925), 
36-82, cited in Segler, 23. 
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4 
நியாய ிமாணத்தின்கிம்‌ 


ஆராகுனை, 2 
(காலா£மான்‌ முதல்‌ மல்கியா வரை) 


இஸ்ரவேல்‌ மக்களுடன்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கை, 
அவர்களுக்கு வேறே தேவர்கள்‌ இருக்கக்கூடாது என்பதை எடுத்துரைத்தது; 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ சொரூபங்களை ஏற்படுத்தவோ அல்லது அவற்றை 
ஆராதிக்கவோ கூடாது என்றும்‌ உரைத்தது (உபாகமம்‌ 4:15-18; 5:7-9). 
முற்பிதாக்களான ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, யாக்கோபு ஆகியோர்‌ விக்கிரக 
ஆராதனைக்காரர்களாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டு இருப்பதில்லை. அவர்களின்‌ 
சந்ததியார்‌ எகிப்தில்‌ அடிமைத்தளையில்‌ அகப்பட்டிருக்கையில்‌, விக்கிரக 
ஆராதனையில்‌ ஈடுபாடு கொண்டிருந்திருக்கலாம்‌. மோசே சீனாய்‌ மலையில்‌ 
இருக்கையில்‌ அவர்கள்‌ ஆரோனால்‌ செய்யப்பட்ட பொன்‌ கன்றுக்குட்டியைத்‌ 
தொழுதுகொண்டிருந்தனர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 32:4). இதைத்‌ தொடர்ந்து, 
குறைந்தபட்சம்‌ சல இஸ்ரவேல்‌ மக்களாவது, வனாந்தரத்தில்‌ இருந்த 
வேளையிலும்‌ (ஆமோஸ்‌ 5:25, 26; 1 சாமுவேல்‌ 8:8), யோசுவா அவர்களின்‌ 
நடத்துனராக இருந்த வேளையிலும்‌ (யோசுவா 24:20, 23) விக்கிரக 
ஆராதனையை நடப்பித்து வந்தனர்‌. நியாயாதிபதிகளின்‌ நாட்களில்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ விக்ரெகங்களை அதிகமாக ஆராதிப்பவர்களாயினர்‌ 
(நியாயாதிபதிகள்‌ 2:11-19; 3:19; 10:6; 17:4, 5). இஸ்ரவேலர்கள்‌ தங்களின்‌ 
அந்நியத்‌ தெய்வங்களைத்‌ தங்களைவிட்டு அகற்ற வேண்டும்‌ என்று 
சாமுவேல்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌ (1 சாமுவேல்‌ 7:3). இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
கானான்‌ தேசத்திற்குள்‌ வந்த பின்பு விக்கிரக ஆராதனை அவர்களுக்குள்‌ 
விரைவாகப்‌ பரவியதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 

சாலொமோனின்‌ ஆட்சியினுடைய முடிவுக்காலத்திற்கு அண்மையில்‌, 
அவரது மனைவிகள்‌ தேவனுடைய ஆராதனையில்‌ விக்கிரகங்களைச்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளும்படி அவர்மீது செல்வாக்குச்‌ செலுத்தினர்‌ 
(1 இராஜாக்கள்‌ 11:3-5). யெரொபெயாம்‌, வடக்கு ராஜ்யமாகிய 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஆராதிப்பதற்காக இரண்டு பொன்‌ கன்றுக்குட்டிகளை 
உருவாக்கினர்‌. அவர்கள்‌ எருசலேமுக்குச்‌ சென்றால்‌, தெற்கு ராஜ்யமான 
யூதாவுடன்‌ இணைந்துவிடுவார்களோ என்ற பயத்தினால்‌ அவர்‌ 
இசைச்‌ செய்தார்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 12:26-33), அந்த ராஜ்யம்‌ தாவீதின்‌ 
சந்ததியாரால்‌ ஆளப்பட்டுக்கொண்டிருந்தது. இதைத்‌ தொடர்ந்து விக்கிரக 
ஆராதனை இஸ்ரவேல்‌ நாட்டில்‌ முக்கியத்துவமான இடத்தைப்‌ பிடித்தது 
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மற்றும்‌ ஒரு சில ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு யூதேயாவிலும்‌ பரவலாக 
நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டது. விக்கிரக ஆராதனையைக்‌ கண்டனம்‌ 
செய்வதற்கும்‌ மக்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்படி. தேவனுக்கு உண்மை 
யாக ஆராதனை செலுத்த அழைப்பதற்கும்‌ தேவன்‌ தீர்க்கதரிசிகளை 
எழுப்பினார்‌. 


பெரிய தீர்க்கதரிசிகளும்‌ ஆராதனையும்‌ 

ஏசாயா, எரேமியா, எசேக்கியேல்‌, மற்றும்‌ தானியேல்‌ ஆகியோர்‌ 
என்ற தீர்க்கதரிசிகள்‌ மற்ற சிறிய இலக்கியத்‌ தீர்க்கதரிசிகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமானவற்றை எழுதியபடியால்‌ அவர்கள்‌ பெரிய தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
என்று வகைப்படுத்தப்பட்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ யூதா நாடு பாபிலோனிய 
முற்றுகையினால்‌ சூழப்பட்டிருந்த வேளையில்‌ அதற்கு [யூதாவுக்கு] 
தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தனர்‌. 

ஏசாயா. ஏசாயா மிகவும்‌ முற்காலத்துப்‌ பெரியதர்க்கதரிசியாக 
இருந்தார்‌. பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வு என்பது தேவனை ஆராதிக்க 
அவரால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டிராத எல்லா முயற்சிகளையும்‌ மேற்‌ 
கொண்டிருந்ததாக அவர்‌ போதித்தார்‌. தேவன்‌ தமக்குச்‌ சரியான 





ஆராதனை ஏறெடுக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பதை மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
நீதியுள்ள வாழ்வையும்‌ விரும்பினார்‌ என்று ஏசாயா வெளிப்படுத்தினார்‌. 
பரிசுத்தமற்ற ஆராதனையில்‌ தேவன்‌ பிரியமற்று இருந்தார்‌ என்பது, ஏசாயா 
இஸ்ரவேலை தேவன்‌ அழித்திருந்த துன்மார்க்கமான நகரங்களுடன்‌ 
ஒப்பிடுவதில்‌ பயன்படுத்திய கடுமையான மொழிநடையில்‌ காணப்படுகிறது 
(ஏசாயா 1:10ஐக்‌ காணவும்‌). அவர்களின்‌ ஆராதனை முயற்சிகளைப்‌ பற்றி 
ஏசாயா பின்வருமாறு எழுதினார்‌, 


அவைகளைச்‌ சுமந்து இளைத்துப்போனேன்‌. 

நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கைகளை விரித்தாலும்‌, 

என்‌ கண்களை உங்களைவிட்டு மறைக்கிறேன்‌; 

நீங்கள்‌ மிகுதியாய்‌ ஜெபம்பண்ணினாலும்‌ கேளேன்‌; 

உங்கள்‌ கைகள்‌ இரத்தத்தினால்‌ நிறைந்திருக்கிறது 
(ஏசாயா 1:14இ, 15). 


நீதியுள்ளவர்களின்‌ பலிகளில்‌ தேவன்‌ பிரியமாயிருக்கிறார்‌ (ஏசாயா 
56:7). அவர்‌ தமது மக்கள்‌ தீமை செய்வதை விட்டொழித்து, நன்மை 
யையும்‌, நீதியையும்‌ நடைமுறைப்படுத்த வேண்டும்‌ என்றும்‌, தேவையில்‌ 
உள்ளவர்களுக்கு உதவ வேண்டும்‌ என்றும்‌ விரும்பினார்‌ (ஏசாயா 1:16, 17). 
தேவன்‌ பலியையோ, சபை கூடுதலையோ, அல்லது பரிசுத்த நாட்களை 
ஆசரிப்பதையோ விரும்பவில்லை என்று கூறவில்லை. ஆராதனையில்‌ மக்கள்‌ 
பயன்படுத்திய வடிவங்களும்‌ முறைமைகளும்‌ சரியானவைகளாகவே 
இருந்தன. இருப்பினும்‌, ஆராதித்தவர்களின்‌ பொல்லாத வாழ்வினிமித்தம்‌ 
அவர்களின்‌ ஆராதனை ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடாததாக இருந்தது. 
சரியாக வாழ்பவர்களிடத்தில்‌ இருந்து சரியான ஆராதனையைத்‌ 
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தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌. பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வு என்பது தேவன்‌ நமது 
ஆராதனையைப்‌ புறக்கணிக்கக்‌ காரணமாய்‌ இருக்கக்கூடும்‌. 

தேவனுடைய தரிசனம்‌ ஒன்றுக்கு ஏசாயாவின்‌ பதில்செயலானது, 
நாம்‌ தேவனுடைய பிரசன்னத்தின்‌ பயங்கரத்‌ தன்மையை உணர்ந்தறிய 
உதவவும்‌, நாம்‌ அவரை ஆராதிக்கும்போது மிக மேன்மையான மதிப்பை 
அவருக்குக்‌ காண்பிக்கக்‌ காரணமாக இருக்கவும்‌ கூடும்‌ (ஏசாயா 6:1-7). 
இந்த எதிர்கொள்ளுதல்‌ ஏசாயாவைக்‌ தேவனுடைய பரிசுத்தத்தையும்‌ 
மாபெரும்‌ தன்மையையும்‌, உணர்ந்தறியச்‌ செய்ததுடன்‌ கூடுதலாகத்‌ 
தேவனுடைய பரிசுத்தத்துடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌ அவரது [ஏசாயாவின்‌] 
சொந்த பாவம்‌ நிறைந்ததன்மையையும்‌ உணர்ந்தறியச்‌ செய்தது. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ எதிரிகளுக்கு வரவிருந்த அழிவை முன்னதாகக்‌ 
கண்ணோக்யெ நிலையில்‌, தேவனுக்கு நன்றிசெலுத்துதலை வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌. மக்கள்‌ அவரது [தேவனுடைய] உதவியைக்‌ கண்டு அவரை 
மதிமைப்படுத்துவார்கள்‌ (ஏசாயா 25:1-4). தேவனுடைய விடுவித்த 
லுக்காகக்‌ காத்திருந்தவர்கள்‌ அவரது மீட்பில்‌ களிகூருவார்கள்‌ (ஏசாயா 
25:6-9) மற்றும்‌ துதியின்‌ பாடல்கள்‌ அவர்களிடம்‌ இருந்து பொங்கி 
யெழும்பும்‌ (ஏசாயா 26:1-4). இருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ தேவனைத்‌ துதித்‌ 
திருந்த அழகிய தேவாலயம்‌ அழிந்தமைக்காகப்‌ புலம்புவார்கள்‌ (ஏசாயா 
64:10). 

தேவன்‌ தமக்கு உதடுகளால்‌ தரப்படும்‌ வெறும்‌ துதியை மாத்திரமோ 





அல்லது மனிதப்‌ பாரம்பரியத்தின்படியான ஆராதனையையோ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ள மாட்டார்‌ என்று ஏசாயா வெளிப்படுத்தினார்‌. அல்லது அவர்‌ 
தம்மைவிட்டுத்‌ தொலைவில்‌ உள்ள இருதயங்களில்‌ இருந்து வரும்‌ 
ஆராதனையை மதிக்கவும்‌ மாட்டார்‌ (ஏசாயா 29:13). 

ஆராதனை என்பது தேவனுடைய பலத்த செயல்களுக்குப்‌ பதில்‌ 
செயலாகப்‌ பொங்கியெழுவதாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று தீர்க்கதரிசி 
கூறினார்‌ (ஏசாயா 43:19-21; 61:10, 11; 65:18, 19; 66:10-14). கர்த்தர்‌ தமது 
மக்களுக்குச்‌ செய்யவிருந்த மாபெரும்‌ செயல்களுக்காக இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ கர்த்தரைக்‌ துதிக்கவும்‌ (ஏசாயா 52:7-10) அவருக்குப்‌ பாடல்களைப்‌ 
பாடவும்‌ (ஏசாயா 42:10-13) வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு 
அறிவுறுத்தினார்‌. இப்படிப்பட்ட துதியானது கிறிஸ்துவின்‌ வருகையில்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ தரப்பட வேண்டியதாயிருந்தது (ஏசாயா 61:1-3). லூக்கா 
4:18-21ல்‌, இயேசு இந்த வசனப்பகுதியை மேற்கோள்‌ காண்பித்து இதைத்‌ 
குமக்குரியதாக்கினார்‌. தேவனுக்குக்‌ கனம்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது அமாவாசை 
முதல்‌ மறு அமாவாசை வரைக்கும்‌, ஓய்வுநாள்‌ முதல்‌ மறு ஓய்வுநாள்‌ 
வரைக்கும்‌ தொடர்ந்து இருக்கும்‌ காலம்‌ ஒன்று வரும்‌ என்று ஏசாயா 
முன்னுரைத்தார்‌ (ஏசாயா 66:22, 23). 

ஏரேமியா. ஏரேமியா தேவனை ஆராதித்தல்‌ பற்றி அதிகம்‌ கூறியிராத 
நிலையில்‌, அவர்‌ விக்கிரக ஆராதனைக்கு எதிராக அதிகம்‌ கூறவேண்டியவ 
ராயிருந்தார்‌. இஸ்ரவேல்‌ மக்களைப்‌ போலவே யூதா மக்களும்‌ தேவனைக்‌ 
கைவிட்டுத்‌ தங்கள்‌ விக்ரெகங்களைத்‌ தொழுதுகொண்டதன்மூலம்‌, 
தேவனுக்கு உக்ரெகோடமூட்டினர்‌ என்று அவர்‌ உரைத்தார்‌ (எரேமியா 
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5:19; 16:11; 18:15; 19:4, 5), இவை அவர்களின்‌ நகரங்கள்‌ போன்றே 
எண்ணிறந்தவையாக இருந்தன (எரேமியா 2:28; 11:10-13). மிகவும்‌ 
ஏராளமான தெய்வங்களைக்‌ கொண்டிருந்ததன்மூலம்‌, அவர்கள்‌ தங்களைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ இருந்த புறதெய்வ வணக்கம்‌ செய்யும்‌ மக்களினங்களின்‌ 
விக்ரெக ஆராதனையைப்‌ பார்த்து அப்படியே தாங்களும்‌ செய்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ தேவனுக்கு மனமடிவு உண்டாக்கும்படி (எரேமியா 7:18) 
அந்நிய தெய்வங்களுக்குப்‌ பலிகளைச்‌ செலுத்தி, அந்நிய விக்ரெகங்களைத்‌ 
தொழுதுகொண்டனர்‌ (எரேமியா 8:19; 18:15). இதனால்‌, எரேமியா 
மதியீனமாய்க்‌ காணப்படக்கூடிய ஒரு கேள்வியைக்‌ கேட்டார்‌: “எந்த 
ஜாதியாவது தேவர்களல்லாத தங்கள்‌ தேவர்களை மாற்றினது உண்டோ; ... 2” 
(எரேமியா 2:11௮). அவர்கள்‌ இதைச்‌ செய்திருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ சுய அழிவைத்‌ தாங்களே உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளும்படிக்குப்‌ 





பாகாலின்மீது ஆணையிடக்‌ கற்றுக்கொண்டனர்‌ (எரேமியா 7:6; 
12:16, 17). தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ படைத்துள்ளார்‌ என்பதால்‌, 
விக்ரெகங்களைச்‌ செய்து அவற்றை ஆராதிக்கும்‌ யாவரும்‌ “அறிவில்லாமல்‌ 
மிருககுணமுள்ளவர்களானார்கள்‌” (எரேமியா 10:11-15). 

தேவனுடனான உண்மையான உறவு என்பது மனித பலம்‌, ஞானம்‌, 
அல்லது அறிவைச்‌ சார்ந்தது அல்ல, ஆனால்‌ தேவனை அறிந்து புரிந்து 
கொள்ளுதலைச்‌ சார்ந்துள்ளது (எரேமியா 9:23, 24). இது உண்மையான 
ஆராதனை யாவற்றின்‌ அடிப்படையாக இருக்க வேண்டும்‌. தேவன்‌ 
தமது மக்களின்‌ நல்‌ வாய்ப்புக்களை மீளக்கட்டுவிக்கும்‌ எதிர்காலத்தை 
எரேமியா கண்ணோக்கினார்‌. பின்பு தேவனுடைய நற்தன்மையினிமித்தம்‌ 
அவர்கள்‌ நன்றி செலுத்துவார்கள்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ (எரேமியா 
33:11). தேவனுடைய ஆசீர்வாதங்களையும்‌ தேவன்‌ யார்‌ என்பதையும்‌ 
உணர்ந்தறிதலானது, நாம்‌ அவரை ஆராதிக்கும்படி நம்மை ஊக்குவிக்க 
வேண்டும்‌. 

எசேக்கியேல்‌. மோசேயைப்போன்று (யாத்திராகமம்‌ 3:4-6) மற்றும்‌ 
ஏசாயாவைப்போன்று (ஏசாயா 6:1-5), எசேக்கியேல்‌ தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தில்‌ இருந்ததை உணர்ந்தபோது பயப்படுதலைக்‌ காண்பித்தார்‌ 
(எசேக்கியேல்‌ 1:28). தேவனுடைய பிரசன்னம்‌ பயங்கரத்திற்கும்‌ 
பயபக்திக்கும்‌ உரியதாக இருக்க வேண்டும்‌! 

மற்ற தூர்க்ககரிசிகளைப்போலவே, எசேக்கியேலும்‌ விக்கிரகங்களைப்‌ 
பழித்துரைத்தார்‌. மேலும்‌ அவர்‌ அவற்றினிமித்தமே அழிவு நேரும்‌ என்றும்‌ 
பேசினார்‌ (எசேக்கியேல்‌ 6:4-7; 7:20-27). யூதா நாடு தங்கள்‌ விக்கிரகங்களைக்‌ 
கர்த்தருடைய சந்நிதானம்‌ வரையிலும்கூடக்‌ கொண்டுவந்திருந்தது 
(எசேக்கியேல்‌ 5:11; 23:38, 39). மக்கள்‌ தங்கள்‌ பொய்த்தேவர்களை, யூகம்‌ 
செய்யக்கூடிய ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌ அமைத்து, அவற்றிற்குத்‌ தங்கள்‌ 
பிள்ளைகளைப்‌ பலிசெலுத்தினர்‌ (எசேக்கியேல்‌ 16:17-25). தேவாலயத்தின்‌ 
நுழைவாயிலில்‌ பெண்கள்‌, தம்மூசு என்ற பெண்தெய்வத்துற்காக அழுவதினால்‌ 
செய்யும்‌ ஆராதனையில்‌ ஈடுபட்டிருந்தனர்‌ (எசேக்கியேல்‌ 8:14). ஆண்கள்‌ 
ஆலயத்தின்‌ உட்பிரகாரத்தில்‌ இருந்து சூரியனை நமஸ்கரித்தார்கள்‌ 
(எசேக்கியேல்‌ 8:16). அவர்களுடைய விக்கிரகங்களை அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
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இருதயங்களுக்குள்‌ கொண்டு வந்தார்கள்‌ என்று கூறும்‌ அளவுக்கு 
அவைகள்‌ அவர்களுடைய பாகங்களாய்‌ இருந்தன (எசேக்கியேல்‌ 14:3-7). 
அவர்களின்‌ விக்கிரக ஆராதனைக்குத்‌ தண்டனையாக, விக்கிரகங்களின்‌ 
பீடங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ கொலைசெய்யப்பட்ட உடல்கள்‌ கிடப்பதை 
அவர்கள்‌ காணும்போது, அவர்கள்‌ தேவனை கர்த்தர்‌ என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்வார்கள்‌ என்று எசேக்கியேல்‌ அவர்களை எச்சரித்தார்‌ (எசேக்கியேல்‌ 
6:6, 13; 36:38). 

அவர்களின்‌ பொல்லாங்கும்‌ விக்கிரகங்களை ஆராதித்தலும்‌, 
தேவாலயத்தை விட்டுத்‌ தேவனுடைய மகிமை வெளியேறக்‌ காரணமா 
யிற்று (எசேக்கியேல்‌ 10:18). நமது வாழ்வு இருக்க வேண்டிய பிரகாரம்‌ 
இராதபோது, தேவனுக்குப்‌ பதிலாக உலகப்பிரகாரமான விக்கிரகங்கள்‌ 
நமது வாழ்வில்‌ இடம்பெறும்போது, அல்லது தேவனால்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்பட இயலாத வழிகளில்‌ நாம்‌ அவரை ஆராதிக்கும்போது, 
தேவன்‌ நம்மைவிட்டுப்‌ பிரிந்து செல்லலாம்‌. சிம்சோனும்‌ சவுலும்‌ இதற்கு 
உதாரணங்களாக இருக்கின்றனர்‌; அவர்கள்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை 
மீறியதால்‌, தேவன்‌ அவர்களைவிட்டுப்‌ பிரிந்து சென்றார்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 
16:20; 1 சாமுவேல்‌ 16:14). 

தானியேல்‌. நேபுகாத்நேச்சார்‌ அரசனின்‌ கனவைத்‌ தானியேல்‌ 
விளக்கியுரைத்தபோது அந்த அரசன்‌ பின்வரும்‌ முடிவை மேற்கொண்டார்‌: 
“நீ இந்த மறைபொருளை வெளிப்படுத்தினபடி யினால்‌, மெய்யாய்‌ உங்கள்‌ 
தேவனே தேவர்களுக்குத்‌ தேவனும்‌, ராஜாக்களுக்கு ஆண்டவரும்‌, மறை 
பொருள்களை வெளிப்படுத்துகிறவருமாயிருக்கிறார்‌” (தானியேல்‌ 2:47). 

தானியேலின்‌ நண்பர்கள்‌ - சாத்ராக்‌, மேஷாக்‌, ஆபேத்நேகோ 





என்பவர்கள்‌ - மரணத்தை எதிர்கொண்டிருப்பதாகக்‌ காணப்பட்ட போதும்‌, 
அவர்கள்‌ நேபுகாத்நேச்சார்‌ அரசனால்‌ நிறுவப்பட்டிருந்த பெரிய சிலையை 
வணங்கவும்‌ ஆராதிக்கவும்‌ மறுத்துவிட்டனர்‌. இதனால்‌, அவர்கள்‌ 
அக்கினிச்‌ சூளையிலே போடப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ அக்கினியில்‌ இருந்து 
காப்பாற்றப்பட்டதைக்‌ கண்டபோது அரசர்‌ தேவனை ஸ்கோக்திரித்தார்‌. 
அவர்‌, “இவ்விதமாய்‌ இரட்சிக்கத்தக்க தேவன்‌ வேறொருவரும்‌ இல்லை” 
(தானியேல்‌ 3:29அ) என்று அறிவித்தார்‌. 

இந்த அடையாளங்கள்‌ மற்றும்‌ அற்புதங்களினால்‌, தேவனைப்பற்றி 
நேபுகாத்நேச்சார்‌ அரசன்‌ பின்வருமாறு தீர்மானித்தான்‌, 


அவருடைய அடையாளங்கள்‌ எவ்வளவு மகத்துவமும்‌, 

அவருடைய அற்புதங்கள்‌ எவ்வளவு வல்லமையுமாயிருக்றெது; 

அவருடைய ராஜ்யம்‌ நித்திய ராஜ்யம்‌; 

அவருடைய ஆளுகை தலைமுறை தலைமுறையாக நிற்கும்‌ 
(தானியேல்‌ 4:3). 


அரசர்‌ மற்ற வேளைகளில்‌ தேவனுடைய வல்லமையைக்‌ கண்டபின்பு 
இதைப்போன்ற கூற்றுக்களை எடுத்துரைத்தார்‌ (தானியேல்‌ 4:34ஆ, 35; 
6:26ஆ-27). அதுபோன்றே நாமும்‌ கடந்தகாலத்தில்‌ தேவன்‌ செய்துள்ள 
வற்றை, நிகழ்காலத்தில்‌ அவர்‌ செய்கின்றவற்றை மற்றும்‌ எதிர்காலத்தில்‌ 
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அவர்‌ செய்யவிருப்பவற்றை உணர்ந்தறியும்போது துதியினால்‌ அவருக்குப்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 


சிறிய தீர்க்கதரிசிகளும்‌ ஆராதனையும்‌ 

சிறிய தூர்க்ககரிசிகளில்‌ பெரும்பான்மையானவர்களின்‌ பாரம்‌ பெரிய 
தீர்க்ககரிசிகளுடைய பாரம்‌ போன்றதாகவே இருந்தது - அதாவது, 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களிலும்‌ விக்ரெகங்களிலும்‌ இருந்து திரும்பும்படி 
எச்சரித்தலும்‌, அவர்கள்‌ தேவனை சேவிக்கும்படி வேண்டிக்கொள்ளுதலும்‌ 
என்பதாக இருந்தது. அவர்கள்‌ இந்தப்பிரச்சனையை உரைக்கையில்‌, 
தேவனை ஆராதித்தலை உய்த்துணரச்‌ செய்யும்‌ கூற்றுக்களை 
உரைத்தனர்‌. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ விக்ரெக ஆராதனைக்குத்‌ தேவன்‌ முடிவைக்‌ 
கொண்டு வருவார்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ பாகாலை ஆராதித்தமைக்காகத்‌ 
தேவன்‌ அவர்களைத்‌ தண்டிப்பார்‌ என்றும்‌ ஓசியா எழுதினார்‌ (ஓசியா 2:9- 
13; 4:12-14; 13:1-3). அந்தச்‌ செய்தியை செப்பனியா திரும்பவும்‌ உரைத்தார்‌ 
(செப்பனியா 1:4-18). 

பலிகளைச்‌ செலுத்துதலும்‌ தசமபாகம்‌ கொடுத்தலும்‌ மக்களைத்‌ 
தேவனுக்கு ஏற்புடையவர்களாக்கவில்லை என்று ஆமோஸ்‌ எச்சரித்தார்‌ 
(ஆமோஸ்‌ 4:4-11). அவர்கள்‌ நியாயத்திலும்‌ நீதியிலும்‌ குறைவுபட்டதால்‌ 
அவர்களின்‌ ஆராதனை தடைப்பட்டது. ஆமோஸ்மூலமாகத்‌ தேவன்‌ 
பின்வருமாறு அறிவித்தார்‌: 


உங்கள்‌ பண்டிகைகளைப்பகைத்து வெறுக்கிறேன்‌; 

உங்கள்‌ ஆசரிப்பு நாட்களில்‌ எனக்குப்பிரியமில்லை. 

உங்கள்‌ தகனபலிகளையும்‌ போஜனபலிகளையும்‌ 

எனக்குப்‌ படைத்தாலும்‌ நான்‌ அங்கீகரிக்கமாட்டேன்‌; 

கொழுமையான உங்கள்‌ மிருகங்களின்‌ ஸ்தோத்திரபலிகளையும்‌ 

நான்‌ நோக்கிப்‌ பார்க்கமாட்டேன்‌. 

உன்‌ பாட்டுகளின்‌ இரைச்சலை என்னைவிட்டு அகற்று; 

உன்‌ வீணைகளின்‌ ஓசையை நான்‌ கேட்கமாட்டேன்‌. 

நியாயம்‌ தண்ணீரைப்போலவும்‌, நீதி வற்றாத நதியைப்போலவும்‌ 
புரண்டு வரக்கடவது (ஆமோஸ்‌ 5:21-24). 


இதே சத்தியத்தை மீகாவும்‌ எதிரொலித்தார்‌: 


என்னத்தைக்கொண்டு நான்‌ கர்த்தருடைய சந்நிஇயில்‌ வந்து, 

உன்னதமான தேவனுக்கு முன்பாகப்‌ பணிந்துகொள்வேன்‌? 

தகனபலிகளைக்‌ கொண்டும்‌, ஒரு வயது கன்றுக்குட்டி களைக்‌ 
கொண்டும்‌ அவர்‌ சந்நிதியில்‌ வரவேண்டுமோ? 

ஆயிரங்களான ஆட்டுக்கடாக்களின்பேரிலும்‌, 

எண்ணெயாய்‌ ஓடுகிற பதினாயிரங்களான ஆறுகளின்பேரிலும்‌, 

கர்த்தர்‌ பிரியமாயிருப்பாரோ? 

என்‌ அக்ரெமத்தைப்‌ போக்க என்‌ முதற்பேறானவனையும்‌, 


145 


என்‌ ஆத்துமாவின்‌ பாவத்தைப்போக்க 

என்‌ கர்ப்பக்கனியையும்‌ கொடுக்க வேண்டுமோ? 

மனுஷனே, நன்மை இன்னதென்று அவர்‌ உனக்கு 
அறிவித்திருக்கிறார்‌; 

நியாயஞ்செய்து, இரக்கத்கைச்‌ சிநேகித்து, 

உன்‌ தேவனுக்கு முன்பாக மனத்தாழ்மையாய்‌ நடப்பதை 
அல்லாமல்‌ 

வேறே என்னத்தைக்‌ கர்த்தர்‌ உன்னிடத்தில்‌ கேட்கிறார்‌? 
(மீகா 6:6-8). 


தேவன்‌ தமது மக்களைச்‌ சுத்திகரிப்பார்‌ என்று மல்கியா முன்னு 
ரைத்தார்‌; பின்பு அவர்களின்‌ காணிக்கைகள்‌ அவருக்கு ஏற்புடையவையாக 
இருக்கும்‌ (மல்க்யா 3:3). அவர்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தகுதியற்ற காணிக்கை 
களைக்‌ கொண்டுவந்ததின்மூலம்‌ தேவனுடைய நாமத்தைப்‌ பரிசுத்தக்‌ 
குலைச்சலாக்கினபடியால்‌, அவர்களின்‌ ஆராதனை ஏற்றுக்கொள்ளப்பட 
இயலாததாயிற்று என்று அவர்கள்‌ அறியச்‌ செய்தார்‌ (மல்கியா 1:12). 
மதிப்பற்ற கொடைகளில்‌ தேவன்‌ பிரியமாயிருப்பதில்லை. அவர்‌ நமது 
மனவிருப்பமற்ற ஊழியத்தை ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. அவர்‌ மகிழ்வுடனும்‌ 
மனவிருப்பத்துடனும்‌ சேவிக்கப்படுதலையே விரும்புகிறார்‌. 


தொகுப்புரை 

ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ சந்ததியாரால்‌ 
விக்கிரக ஆராதனை நடை முறைப்படுத்தப்பட்டிருந்ததைத்‌ கர்க்கதரிசிகள்‌ 
கண்டனம்‌ செய்தனர்‌. தேவன்‌ தமது மக்களின்‌ பாவம்‌ நிறைந்த தன்மை 
யானது தாம்‌ அவர்களின்‌ ஆராதனையைப்‌ புறக்கணிக்கக்‌ காரணமாயிற்று 
என்று அவர்கள்‌ [தீர்க்கதரிசிகள்‌] மூலமாக அறிவித்தார்‌. தேவன்‌ பலிகளையும்‌, 
காணிக்கைகளையும்‌ மாத்திரம்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவரை மதிக்கும்‌ மற்றும்‌ 
அவரது கட்டளைகளின்படி வாழ நாடும்‌ இருதயங்களையும்‌ விரும்பினார்‌. 
அதுவே இன்றைய நாட்களிலும்‌ உண்மையாக உள்ளது. 

நாம்‌ நமது இலக்கை நீதியுள்ளதாகவும்‌, நமது வாழும்‌ முறைமையை 
நல்லதாகவும்‌ ஆக்கி, தேவனுடன்‌ நடக்க ஒவ்வொரு முயற்சியும்‌ செய்ய 
வேண்டியதாக உள்ளது. நாம்‌ தேவனை மதித்து அவருக்குக்‌ கழ்ப்படிந்தால்‌ 
மாத்திரமே அவர்‌ நமது ஆராதனையை ஏற்றுக்கொள்றொர்‌. 
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5 


ஸ்றதெய்வ ஆராதனை 


விக்கிரக ஆராதனை பற்றிய ஒரு கலந்துரையாடல்‌ தேவன்‌ எவற்றை 
விரும்புவதில்லை மற்றும்‌ அவர்‌ ஆராதனையில்‌ மனிதரின்‌ கண்டுபிடிப்பு 
களை ஏன்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய உதவுவதன்‌ 
மூலம்‌, உண்மையான ஆராதனையின்‌ இயல்பு மற்றும்‌ அளவுகோல்கள்‌ 
ஆகஇியவற்றிற்குள்‌ ஒரு உட்கண்ணோக்கை நமக்கு அளிக்கலாம்‌. உண்மை 
யான ஆராதனையில்‌ இருந்து பிரிந்து செல்லுதல்களாக விக்கிரக 
ஆராதனையில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளவை எவை? 


பழங்காலங்களில்‌ விக்கிரக ஆராதனை என்பது உண்மையான 
மதத்திலிருந்து பிரிந்து செல்லுதல்களின்‌ இரு வடிவங்களை 
உள்ளடக்கியிருந்தது: உருவங்கள்‌ அல்லது பிறவடிவில்‌ பொய்த்‌ 
தேவர்களை ஆராதித்தல்‌; மற்றும்‌ உருவங்களின்‌ வழியாகக்‌ கர்த்தரை 
ஆராதித்தல்‌." 


விக்கிரகாராதனை ஆராதனையாக உள்ளது. எல்லா ஆராதனைகளுமே 
தேவனால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படுமென்றால்‌, விக்கிரகாராதனையில்‌ 
தவறு எதுவும்‌ இராது. விக்கிரகங்கள்‌ பொய்த்தேவர்களாக இருப்பதால்‌ 
அவைகள்‌ நிச்சயமாகவே புறக்கணிக்கப்பட வேண்டும்‌; ஆனால்‌ உண்மை 
யான தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ விக்கிரகாராதனைப்‌ பழக்கங்களைப்‌ 
பயன்படுத்துதல்‌ அவருக்கு ஏற்புடையதாக இருக்குமா? ஆராதனை 
என்பதுதான்‌ தேவன்‌ விரும்புகிற யாவுமாக இருக்குமென்றால்‌, தேவனைப்‌ 
பிரதிநிதித்துவப்படுத்துறெ ஒரு பெளதகரீதியான பொருளை ஆராதித்தல்‌ 
என்பது தவறானதாக இருக்கிறதா? ஆராதனையில்‌ உருவங்களை ஏன்‌ 





பயன்படுத்தக்கூடாது என்று தேவன்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌: 





கர்த்தர்‌ ஓரேபிலே அக்கினியின்‌ நடுவிலிருந்து உங்களோடே 
பேசினநாளில்‌, நீங்கள்‌ ஒரு ரூபத்தையும்‌ காணவில்லை. ஆகையால்‌ 
நீங்கள்‌ உங்களைக்‌ கெடுத்துக்கொண்டு, ... யாதொரு உருவுக்கும்‌ 
ஒப்பான விக்கிரகத்தை உங்களுக்கு உண்டாக்காதபடிக்கும்‌ ... 
(உபாகமம்‌ 4:15-18) என்றார்‌. 


தேவன்‌ ஒரு பெளதீக ஜீவியாக இராதபடியால்‌, அவரை ஆராதிப்பதில்‌ 
பூமிக்குரிய உருவங்களைப்‌ பயன்படுத்தக்கூடாது. ஆராதனையில்‌ 
தேவன்‌ தம்மைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துவதற்கு ஒரு விக்கிரகத்தைப்‌ 
பயன்படுத்துவதைப்‌ புறக்கணிக்கிறார்‌. அவர்‌ ஒரு ஆவிக்குரிய ஜீவியாக 
இருக்கிறார்‌ (யோவான்‌ 4:23, 24) மற்றும்‌ அவரை பெளதீக வழக்குகளில்‌ 
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சிந்தித்துப்பார்க்க இயலாது. 


ஆபிரகாமும்‌ அவர்‌ காலமும்‌ 

யோசுவா விக்கிரக ஆராதனையைப்‌ பற்றிய தொடக்ககால வேதாகம 
ரீதியான கூற்றை உரத்துக்‌ கூறினார்‌. “... பூர்வத்திலே உங்கள்‌ பிதாக்களாகிய 
ஆபிரகாமுக்கும்‌ நாகோருக்கும்‌ தகப்பனான தேராகு என்பவன்‌, 
நதிக்கு அப்புறத்திலே குடியிருந்தபோது அவர்கள்‌ வேறே தேவர்களைச்‌ 
சேவித்தார்கள்‌” ” (யோசுவா 24:2). இந்தத்‌ தெய்வங்களின்‌ இயல்பு 
வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்படாதிருக்கையில்‌, நாகோரும்‌ ஆபிரகாமும்‌ 
வாழ்ந்திருந்த இடமான மெசொப்பொத்தாமியாவின்‌ சுமேரிய மக்களைப்‌ 
பற்றிய பழங்காலத்தியப்‌ பதிவேடுகளில்‌ இருந்து, உட்கண்ணோட்டம்‌ 
பெற்றுக்கொள்ளப்பட முடியும்‌.” 

ஆபிரகாமின்‌ உறவினர்கள்கூட விக்கிரகங்களை ஆராதித்து வந்த 
இந்த விக்கிரக ஆராதனைப்‌ பின்னணியைவிட்டு அவர்‌ வெளியே வந்தார்‌. 
அவர்‌ ஊர்‌ என்ற இடத்தை விட்டுப்‌ புறப்படுவதற்கு முன்னர்‌ அங்கே 
அந்நிய தேவர்களைத்‌ தொழுதுகொண்டிருக்க மாட்டார்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ 
அப்படிச்‌ செய்திருந்தாரென்றால்‌, அந்தப்‌ பழக்கத்திற்கு உண்மையான 
ஒரே தேவனான யாவேயைத்‌ தொழுதுகொள்ளத்‌ தொடங்கு முன்னரே 
முடிவுகட்டியிருந்திருப்பார்‌. 





யாக்கோபும்‌ ராகேலும்‌ 

ராகேல்‌ தனது தந்தையின்‌ வீட்டு தெய்வங்களை எடுத்துச்‌ 
சென்றதென்பது (ஆதியாகமம்‌ 31:19, 30-35), அவளும்‌, ஒருவேளை 
யாக்கோபும்கூட அவற்றை வழிபட்டகைச்‌ சுட்டிக்காண்பித்தது என்று 
சிலர்‌ யூகிக்கன்றனர்‌. இது உண்மையாக இராதிருக்கலாம்‌. 


ராகேல்‌ இன்னமும்‌ தனது இளமைப்பருவ மதத்தின்மீது 
பற்று உடையவளாக இருந்திருக்கலாம்‌ என்றாலும்‌, வீட்டுத்‌ 
தெய்வங்கள்‌ என்பவை அவளுக்கு வெறும்‌ மதரீதியானவை 
என்பதற்கு மாறாக, சட்டப்பூர்வமான அல்லது பணரீதியான 
வகையில்‌ அதிகம்‌ மதிப்புடையவைகளாக இருந்திருக்கவே 
வாய்ப்பு அதிகம்‌ உள்ளது. வீட்டுத்‌ தெய்வங்களை உரிமையாகக்‌ 
கொண்டுள்ள ஒருவர்‌ குடும்பத்தின்‌ சொத்துக்களைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ 
கொள்வார்‌ என்ற நூஸி புத்தகக்‌ குறிப்பு சுட்டிக்காண்பிக்கிறது. 
. லாபானுடன்‌ யாக்கோபு சஞ்சரித்துக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, 
லாபானுக்குப்‌ பிறந்த மகன்கள்‌ இருந்திருந்தால்‌, தெய்வங்கள்‌ 
அவர்களுடையதாக இருந்திருக்கும்‌. இந்த சிலாக்கியம்‌ தனது 
கணவனான யாக்கோபுக்குக்‌ கிடைக்க வேண்டும்‌ என்று ராகேல்‌ 
விரும்பினாள்‌.” 


சொரூபங்களை உரிமைகொண்டிருத்தல்‌ என்பது மதரீதியானது என்பதைச்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமாக, சட்டரீதியானது என்றிருக்கக்‌ கூடும்‌. லாபானின்‌ 


சொரூபங்களை ராகேல்‌ எடுத்துச்‌ சென்றது என்பது அவள்‌ அவற்றை 
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வழிபட்டாள்‌ என்று நிரூபிப்பது இல்லை. 

தூண்களை நிறுத்தும்‌ யாக்கோபின்‌ வழக்கம்‌ (ஆதியாகமம்‌ 28:18, 22; 
31:13; 35:14), அவற்றை அவர்‌ வழிபட்டார்‌ என்று நிரூபிப்பதில்லை. இந்தத்‌ 
தூண்கள்‌ நினைவுச்‌ சின்னங்களாகவோ (அதியாகமம்‌ 35:20; 2 சாமுவேல்‌ 
18:18) அல்லது குறிப்பிட்ட இடங்களில்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ நடந்ததின்‌ அடை 
யாளங்களாகவோ (ஆதியாகமம்‌ 31:44-52; யாத்திராகமம்‌ 24:4) இருந்தன. 

யாக்கோபுடன்‌ இருந்த மக்களில்‌ சிலர்‌ விக்கிரகங்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்களிடத்தில்‌ அவர்‌ அவற்றைப்‌ புறம்பே போடவோ 
அல்லது அவற்றை ஒளித்து வைக்கவாவது செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
கூறினார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 35:2-4). அவரது செயல்கள்‌, அவர்‌ விக்கிரகங்களை 
அங்கீகரிக்கவில்லை என்று காண்பிக்கின்றன மற்றும்‌ அவர்‌ அவற்றை 
ஒருக்காலும்‌ சேவித்ததில்லை என்றும்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கலாம்‌. 





எகிப்தில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்த 430 ஆண்டுகளின்போது 
விக்ரெகங்களை ஆராதித்து இருக்கலாம்‌. இதை யோசுவா 24:14 மற்றும்‌ 
எசேக்கியேல்‌ 20:5-8 சுட்டிக்காண்பிப்பதாகக்‌ காணப்படுகிறது. 

எகிப்திய மக்கள்‌ தேசீய, உள்ளூர்‌, மற்றும்‌ சொந்த தெய்வங்களை 
ஆராதிக்க பலதெய்வ வணக்கம்‌ கொண்டவர்களாக இருந்தனர்‌. பழங்கால 
சித்திரங்களும்‌, சிலைகளும்‌, விலங்குகள்‌, மனிதர்கள்‌, மற்றும்‌ மனிதத்‌ 
தலைகளைக்‌ கொண்ட விலங்குகள்‌ என்ற பல்வேறு தெய்வங்களை 
முன்னிறுத்துகின்றன. சூரியன்‌, சந்திரன்‌, காற்று, மற்றும்‌ நைல்‌ நதி 
ஆகியவை தெய்வங்களாகக்‌ கருதப்பட்டன. ஏறக்குறைய புறம்பான பெரிய 
செல்வாக்குகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ தெய்வம்‌ என்ற வகையில்‌ கண்ணோக்கப்‌ 
பட்டன: வளம்‌, மழை, காற்று, நெருப்பு, வாதைகள்‌, தேள்களும்‌, 
பாம்புகளும்‌, முதலைகளும்கூட. தேவன்‌ எகிப்தியர்மீது கொண்டுவந்த 
வாதைகள்‌, அவர்‌ எகிப்தியத்‌ தேவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவராக 
இருந்தார்‌ என்று காண்பித்தன (யாத்திராகமம்‌ 12:12). 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஆராதிப்பதற்காகப்‌ பொன்‌ கன்றுக்குட்டியின்‌ 
உருவத்தைச்‌ செய்ததில்‌ ஆரோன்‌ எகிப்தியர்களின்‌ வேலைப்பாட்டைப்‌ 
பிரதியெடுத்துச்‌ செய்தார்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 
32:1-5). மேலும்‌, யெரொபெயாம்‌ வடக்கில்‌ இருந்த பத்துக்‌ 
கோத்திரங்களுக்கு இரு கன்றுக்குட்டிகளின்‌ விக்கிரகங்களைச்‌ செய்வதற்கு 
(1 இராஜாக்கள்‌ 12:26-83), எகிப்தில்‌ அவர்‌ தங்கியிருந்ததினால்‌ செல்வாக்குச்‌ 
செலுத்தப்பட்டிருக்கலாம்‌ (1 இராஜாக்கள்‌ 11:40). இந்த யூகங்களை 
உறுதிப்படுத்த ஆதாரம்‌ எதுவுமில்லை. 





இஸ்ரவேல்‌ மக்களின்‌ அயலார்கள்‌ மத்தியில்‌ 
(சுற்றுப்புறங்களில்‌) விக்கிரக ஆராதனை 


கானானியர்கள்‌ 


இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து புறப்பட்டு நாற்பது ஆண்டுகளாக 
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வனாந்தரத்தில்‌ அலைந்து திரிந்த பின்னர்‌, அவர்கள்‌ விக்ரெகங்களினால்‌ 
நிறைந்திருந்த கானான்‌ நாட்டிற்குள்‌ பிரவேசித்தனர்‌. தேவன்‌ தமது மக்கள்‌ 
விக்கிரகங்களை ஆராதிக்கும்‌ செயலினால்‌ செய்வாக்குச்‌ செலுத்தப்படு 
வார்கள்‌ என்று அறிந்தவராகப்‌, பின்வரும்‌ எச்சரிக்கையைக்‌ கொடுத்தார்‌: 





நீ அவர்களுடைய தேவர்களைப்‌ பணிந்துகொள்ளாமலும்‌, 
சேவியாமலும்‌, அவர்கள்‌ செய்கைகளின்படி செய்யாமலும்‌, 
அவர்களை நிர்மூலம்பண்ணி, அவர்களுடைய சிலைகளை 
உடைத்துப்போடுவாயாக. உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தரையே 
சேவிக்கக்கடவீர்கள்‌ (யாத்திராகமம்‌ 23:24, 25௮). 


நீ அவர்கள்‌ தேவர்களைச்‌ சேவித்தால்‌, அது உனக்குக்‌ கண்ணியா 
யிருக்கும்‌ (யாத்திராகமம்‌ 23:33ஆ). 


உடன்படிக்கையான, பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ (உபாகமம்‌ 4:13), 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களை வேறே தேவர்களைக்‌ கொண்டிருத்தலில்‌ இருந்து 
தடைசெய்தது (யாத்திராகமம்‌ 20:3; உபாகமம்‌ 5:7). தேவனை அவர்கள்‌ 
ஆராதித்தல்‌ என்பது அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்த விக்கிரக ஆராதனை 
செய்யும்‌ மக்களினங்களின்‌ நடைமுறைகளைப்‌ பிரதியெடுத்துச்‌ செய்யக்‌ 
கூடாததாக இருந்தது (உபாகமம்‌ 20:17, 18). 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ கானான்‌ நாட்டிற்குள்‌ பிரவேசித்த பின்பு, 
அவர்கள்‌ யோசுவா மற்றும்‌ யோசுவாவுக்கு ஊழியம்‌ செய்த மூப்பர்கள்‌ 
ஆகியோரின்‌ நடத்துவத்தின்கழ்‌ தேவனை நியாயமாக நன்கு 
சேவித்தனர்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 2:7). அப்போது மக்கள்‌ விக்கிரகங்களை 
வழிபட்டிருக்கலாம்‌ (யோசுவா 24:20, 23), ஆனால்‌ யோசுவாவைப்‌ 
பின்தொடர்ந்த சந்ததியார்கள்‌ வேறே தேவர்களை விரிவாகச்‌ 
சேவிப்பதைத்‌ தொடங்கினர்‌ (நியாயாதிபதிகள்‌ 2:10-13). இது நீதியுள்ள 
நியாயாதிபதி ஒருவரால்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ வழிநடத்தப்படாதபோது, 
விசேஷித்தவகையில்‌ உண்மையாக இருந்தது (நியாயாதிபதிகள்‌ 2:16-19; 
10:5, 6). 

பலதெய்வ வணக்கத்தாராக இருந்த கானானியர்கள்‌ தங்கள்‌ நாட்டு 
தேவர்களையும்‌, குறைவாக அறியப்பட்டிருந்த மற்ற பல தேவர்களையும்‌ 
ஆராதித்தனர்‌. இந்த மக்களினங்கள்‌ தங்களை தோல்வியடையச்‌ 
செய்த மற்ற மக்களினங்களின்‌ தேவர்களையும்‌, தங்கள்‌ தேவர்களுடன்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளுதல்‌ என்பது இவர்களின்‌ மத்தியில்‌ பொதுவான 
நடைமுறையாக இருந்தது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த தேவர்களை விட்டுக்‌ 
கொடுத்துவிடாமல்‌, தங்களை வெற்றிகொண்ட வர்களின்‌ தேவர்களையும்‌ 
சேர்த்துக்கொண்டனர்‌. வெற்றிகொண்ட மக்களினங்களின்‌ தேவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ தேவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌, 
அவ்வாறு இல்லையென்றால்‌ தாங்கள்‌ கோல்வியடைந்திருக்க மாட்டார்கள்‌ 
என்று இவர்கள்‌ நியாயம்‌ பேசினர்‌. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ கானான்‌ நாட்டிற்குள்‌ பிரவேசித்த உடனேயே, 
கானானியரின்‌ தேவர்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குக்‌ கண்ணியாயின[ரி. 
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தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு கானான்‌ நாட்டில்‌ இருந்த எல்லா 
மக்களையும்‌ மரணத்துக்கு உள்ளாக்கி, அவர்களின்‌ விக்கிரகங்களை 
அழித்துப்போட்டு, அவர்களுடன்‌ சம்பந்தம்‌ வைத்துக்கொள்வதில்‌ 
இருந்து விலகியிருக்க வேண்டும்‌ என்று கட்டளையிட்டி ருந்தார்‌ (உபாகம 
ம்‌ 7:1-5). இதற்கான காரணம்‌ இருமடங்காக இருந்திருக்கலாம்‌: (1) 
அவர்களுடன்‌ இணைவுகொள்ளுதல்‌ என்பது இஸ்ரவேல்‌ மக்களை 
விக்கிரக ஆராதனைக்கு வழிநடத்தக்‌ கூடும்‌ (உபாகமம்‌ 7:3, 4), மற்றும்‌ 
(2) இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ கானானியரின்‌ சிற்றின்ப நடைமுறைகளினிமித்தம்‌ 
பெற்றுக்கொண்டவைகளான, எகிப்தியரின்‌ மத்தியில்‌ ஏற்பட்ட 
வாதைகளினால்‌ (உபாகமம்‌ 7:15) பாதிக்கப்படக்‌ கூடும்‌. 


அசீரியர்கள்‌ 

அசீரியார்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்கு, அதிலும்‌ விசேஷமாக வடக்குக்‌ 
கோத்திரங்களுக்கு அச்சுறுத்தல்‌ ஆயினர்‌. கடைசியில்‌ இந்தக்‌ கோத்திரங்கள்‌ 
அசீரியர்களால்‌ வெற்றிகொள்ளப்பட்டு, அசீரியா முழுவதிலும்‌ 
சிதறிப்போயினர்‌. கி.மு. 7380ம்‌ ஆண்டுவாக்கில்‌ கலிலேயாவைக்‌ கைப்‌ 
பற்றிய மூன்றாம்‌ திக்கிலேத்பிலேசர்‌ என்ற அரசன்‌, வடக்கு ராஜ்யமான 
இஸ்ரவேலையும்‌, மற்றும்‌ தெற்கு ராஜ்யமான யூதாவையும்‌, தனக்குத்‌ 
கப்பம்செலுத்தும்படி வற்புறுத்தினான்‌. ஒரு பத்தாண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, 
மூன்றாம்‌ சார்கோன்‌ என்ற அரசன்‌, இஸ்ரவேலின்‌ தலைநகரான சமாரி 
யாவைக்‌ கைப்பற்றி, அதிகம்‌ வளமும்‌ திறமையும்‌ கொண்ட மக்களைத்‌ 
தனது நாட்டிற்கு ஓட்டிச்சென்று, அவர்களுக்குப்‌ பதிலாக இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டில்‌, அயல்நாட்டில்‌ இருந்து வந்த குடியிருப்பவர்களை இட்டு 
நிரப்பினான்‌. 

அசீரியர்களின்‌ மதமானது இயல்பில்‌ இயற்கையை வழிபடும்‌ 
முறைமையாகவும்‌, மிகவும்‌ அதிகமாக பாபிலோனியர்களின்‌ மதத்தைப்‌ 





போன்றதாகவும்‌ இருந்தது. அவர்களின்‌ பிரதான மற்றும்‌ தேசீய தெய்வ 





மான அசூருடன்கூட, அவர்கள்‌ இயற்கையின்‌ ஒவ்வொரு அம்சத்தையும்‌ 
கட்டுப்படுத்தியதாக நினைத்து பல தேவர்களையும்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
அவர்களின்‌ தேவர்கள்‌ மீன்பிடிப்பவர்கள்‌, கனிகளை விளைவிப்பவர்கள்‌, 
மேய்ப்பர்கள்‌, மற்றும்‌ பிற விவசாயிகள்‌ ஆகியோருக்கு உதவுவதில்‌ 
முக்கியமானவர்கள்‌ என்று கருதப்பட்டனர்‌. ஆசாரியர்கள்‌ பலிகளையும்‌, 
கீதங்களையும்‌, ஜெபங்களையும்‌, மற்றும்‌ புலம்பல்களையும்‌ உள்ளடக்கிய 
கோவில்‌ சடங்குகளில்‌, மந்திரவாதிகளாகவும்‌, தீர்க்ககரிசிகளாகவும்‌, 
மற்றும்‌ ஊழியர்களாகவும்‌ பணியாற்றினர்‌. பல பெண்கள்‌ வளமை 
யின்‌ சடங்குகளில்‌ பங்கேற்று புலம்புபவர்களாகவும்‌, கனவுகளை 
விளக்கப்படுத்திக்‌ கூறுபவர்களாகவும்‌ ஊழியம்‌ செய்தனர்‌. 


பாபிலோனியர்கள்‌ 

கி.மு. 597ல்‌ இஸ்ரவேல்‌ நாடு, பாபிலோனின்‌ கட்டுப்பாட்டின்கழ்‌ 
வந்தது. பாபிலோனியர்கள்‌ பல யூதர்களை, பாபிலோனுக்குக்‌ கொண்டு 
சென்றனர்‌, அங்கே யூதர்கள்‌ அடிமைத்தளையில்‌ இருந்தனர்‌, அப்போது 
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அவர்கள்‌ விக்கிரக ஆராதனையில்‌ இருந்து விலகினார்‌. 

பாபிலோனியர்‌ மற்றும்‌ அசீரியர்களின்‌ இயற்கையே தெய்வம்‌ என்ற மத 
மானது சுமேரியர்களிடம்‌ இருந்து கடனாகப்‌ பெறப்பட்டிருந்தது. மெரொதாக்‌ 
என்ற பாபிலோனியர்களின்‌ தேசிய தெய்வம்‌ (எரேமியா 50:2), அசூர்‌ என்ற 
அசீரியர்களின்‌ தெய்வத்திற்குச்‌ சமமானதாக இருந்தது. இந்த நாடுகள்‌ தங்களின்‌ 
வாழ்வைக்‌ கட்டுப்படுத்தியதாக நினைத்திருந்த, பல தேவர்களைக்‌ 
கொண்டிருந்தன. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆசாரியர்கள்‌ மந்திரவாதம்‌ செய்ய 
வல்லமை கொண்டிருந்ததாக நினைத்த பல அசுத்த ஆவிகளையும்‌ நம்பினர்‌. 
சில ஆசாரியர்கள்‌ இசை மற்றும்‌ புலம்பல்‌ ஆயெவற்றைக்‌ கொண்டு, 
தங்கள்‌ தேவர்களின்‌ கோபத்தைத்‌ தணிக்கும்‌ விசேஷித்த பணிகளையும்‌ 





கொண்டிருந்தனர்‌. மிருகங்கள்‌ பலியிடப்பட்டு, அவற்றின்‌ இரத்தம்‌ 
ஊற்றப்பட்டது; இருப்பினும்‌, அந்த பலிகள்‌ தகனிக்கப்பட்டதற்கான 
குறிப்பு எதுவும்‌ இல்லை. புதிய ஆண்டுக்‌ கொண்டாட்டம்‌ என்பது 
அவர்களின்‌ பிரதான பண்டிகைகளில்‌ ஒன்றாக இருந்தது. பெண்‌ 
ஆசாரியர்கள்‌ பல்வேறு பதவிகளில்‌ ஊழியம்‌ செய்தனர்‌. சிலர்‌ பரிசுத்த 
மான வாழ்க்கை வாழும்படி கேட்டுக்கொள்ளப்பட்டிருக்‌ கையில்‌, மற்ற 
வார்கள்‌ கோவில்‌ விபசாரிகளாகப்‌ பணிசெய்தனர்‌. ஆராதனைக்குப்‌ பல்வேறு 
இடங்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட முடிந்திருந்தது, ஆனால்‌ கோவில்களே அதற்கு 
முக்கியமான இடங்களாக இருந்தன. 


தொகுப்புரை 

ஆபிரகாமும்‌ அவரது சந்ததியார்களும்‌ எங்கு வாழ்ந்திருந்தாலும்‌, 
அவர்கள்‌ விக்கிரக ஆராதனையினால்‌ சூழப்பட்டிருந்தனா்‌. கானான்‌ நாடு 
விக்கிரக ஆராதனை என்ற நோய்‌ தொற்றியதாக இருந்தது. உண்மையான 
ஒரே தேவன்மீது விசுவாசத்துடன்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ என்பது இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களின்‌ மாபெரும்‌ அறைகூவல்களில்‌ ஒன்றாயிற்று. இஸ்ரவேல்‌ மக்களைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ இருந்த பல நாட்டவர்கள்போல, அவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌ 
குங்கள்‌ தேசிய தெய்வத்துடன்‌ - இது இஸ்ரவேல்‌ விஷயத்தில்‌, யாவே 
என்ற ஓரே தேவனாவார்‌ - பல பிற தேவர்களையும்‌ தங்கள்‌ ஆராதனையில்‌ 
உள்ளடக்கினா்‌. ஒரு மனிதன்‌ குளிர்கால இரவில்‌ தன்னைக்‌ கதகதப்‌ 
பாக்கிக்கொள்ளக்‌ கம்பளிகளைக்‌ கூட்டிக்கொள்வது போல, இஸ்ரவேல்‌ 
மக்கள்‌ தேவார்களைச்‌ சேர்த்துக்கொண்டனர்‌. அவர்கள்‌ எவ்வளவு அதிகமான 
தேவர்களை ஒருவர்‌ ஆராதித்தாரோ, அவ்வளவு அதிகமாக அவர்‌ உதவிகளைப்‌ 
பெறமுடியும்‌ என்ற புறதெய்வச்‌ சிந்தனையைத்‌ தழுவிக்‌ கொண்டனர்‌. 

யூதர்கள்‌ தங்கள்‌ சிறையிருப்பிற்கு முன்னர்‌, தங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
இருந்த மக்களினங்களின்‌ தேவர்களை அடிக்கடி ஆராதித்தனர்‌. 
பாபிலோனிய சிறையிருப்பிற்குப்‌ பின்பு, தாய்நாட்டிற்குத்‌ திரும்பித்‌ 
சென்ற எஞ்சியிருந்தவர்களும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ நாட்கள்‌ வரையிலும்‌ யூதாவில்‌ 
வாழ்ந்திருந்தவர்களும்‌ விக்கிரக ஆராதனையில்‌ இருந்து விலகியிருந்தனர்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

1510௦ Barabas, “Idolatry,” in The New International Dictionary of the Bible, ed. 
J. D. Douglas and Merrill C. Tenney (Grand Rapids, Mich.: Regency Reference Library, 
Zondervan Publishing House, 1987), 3:459. “அடிப்படையில்‌, இயற்கையே தெய்வம்‌ 
என்ற கருத்துடைய சுமேரியர்களின்‌ மதமானது, பல்வேறு பிற தேவர்களால்‌ 
உதவிவேலை செய்யப்பட்ட நகர-தெய்வம்‌ ஒன்றை ஓவ்வொரு நகரும்‌ 
கொண்டிருந்தது என்ற கருத்தைச்‌ சுற்றிக்‌ கட்டியெழுப்பப்பட்டிருந்தது. குடிமக்கள்‌ 
கங்கள்‌ சொந்த தேவர்களைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்களின்‌ தேவர்கள்‌ கோவில்‌ 
களில்‌ வைக்கப்பட்டு, விலையுயர்ந்த உடைகள்‌ அணிவிக்கப்பட்டு, அன்றாடம்‌ 
போஜன பலிகள்‌ தரப்பட்டு, பலிகள்‌ செலுத்தி சேவிக்கப்பட்டு, இனப்பெருக்க 
சடங்குகளை நிகழ்த்தும்‌ கோவிலைச்‌ சேர்ந்த ஆண்‌ மற்றும்‌ பெண்‌ விபசாரிகளால்‌ 
பாடல்கள்‌ பாடப்பட்டு, ஆராதிக்கப்பட்டனர்‌. விளைச்சலின்‌ தெய்வமான 
கும்மூஸ்‌ என்பவனைப்‌ பற்றி, எசேக்கியேல்‌ 8:14ல்‌, குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. அவன்‌ 
கோடைகாலத்தில்‌ மரித்து அல்லது கடத்திச்‌ செல்லப்பட்டு பின்பு பனிக்காலத்தில்‌ 
திரும்பி வந்தான்‌ என்று மக்கள்‌ நம்பினர்‌, ஏனென்றால்‌ கோடைக்காலத்தில்‌ 
விளைச்சல்‌ அற்றுப்போய்‌ பின்பு பனிக்காலத்தில்‌ மீண்டும்‌ உயிர்பெற்றது. 
கோடையின்‌ கடும்‌ வெப்பம்‌ விளைச்சலை அற்றுப்போகச்‌ செய்யும்போது, 
ஒவ்வொரு ஆண்டும்‌ பெண்கள்‌, கீழ்‌ உலகத்திற்கு அவன்‌ சென்றான்‌ என்று 
அழுதனர்‌. அவன்‌ ஒருக்காலும்‌ திரும்பி வரவில்லை என்று சிலர்‌ நினைத்தனர்‌, 
அதேவேளையில்‌ விளைச்சல்‌ மறுபடியும்‌ ஏற்படும்‌ பனிக்காலத்தில்‌ அவன்‌ திரும்பி 
வந்தான்‌ என்று மற்றவர்கள்‌ நம்பினர்‌ (Francis R. Steele, “Sumer,” and P. W. Gaebelein, 
Jr., “Tammuz,” in The International Standard Bible Encyclopedia, rev., ed. Geoffrey W. 
Bromiley [Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1988], 4:660, 726). 
‘Paul Leslie Garber, “Idolatry,” in The International Standard Bible Encyclopedia, rev., ed. 
Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1982), 
2:797. 
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6 
தப உடன்பழக்கையின்‌ கீழ்‌ 
உண்மையான ஆராதனை 


யூதர்களின்‌ விக்கிரக ஆராதனையும்‌ ஆராதனையில்‌ புறதெய்வ 
நடைமுறைகளைப்‌ பயன்படுத்துதலும்‌ தேவனுக்கு ஏற்பில்லாதவைகளாக 
இருந்தன என்று நாம்‌ கற்றிருக்கிறோம்‌. வேதாகமத்தின்‌ தேவன்‌ எரிச்சல்‌ 
உள்ள தேவனாக இருக்கிறார்‌ (யாத்திராகமம்‌ 20:3-5) மற்றும்‌ அவர்‌ 
உண்மையுள்ள ஒரே தேவனாக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே 
ஆராதிக்கப்பட வேண்டும்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ குறிப்பிட்ட வழியில்‌ மாத்திரமே 
அவர்‌ ஆராதிக்கப்பட வேண்டும்‌. 

இயேசு, உபாகமம்‌ 6:13 மற்றும்‌ 10:20 வசனங்களைப்‌ பொழிப்புரை 
செய்து, “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரைப்‌ பணிந்துகொண்டு, அவர்‌ 
ஒருவருக்கே ஆராதனை செய்வாயாக” என்று உரைத்தார்‌ (மத்தேயு 4:10). 
மற்ற எல்லாத்‌ தேவர்களும்‌ விலக்கப்பட்டுள்ளனர்‌. ஆராதிப்பவர்கள்‌ 
தேவன்‌ ஒருவரை மாத்திரமே ஆராதிக்க வேண்டியவர்களாகவும்‌ அவரால்‌ 
கட்டளையிடப்பட்டுள்ளதை மாத்திரம்‌ செய்ய வேண்டியவர்களாகவும்‌ 
இருக்கின்றனர்‌. மோசே பின்வருமாறு எச்சரித்தார்‌, 








உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய கோபம்‌ உன்மேல்‌ மூண்டு, 
உன்னைப்‌ பூமியில்‌ வைக்காமல்‌ அழித்துப்போடாதபடிக்கு, 
உங்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருக்கிற ஜனங்களின்‌ தேவர்களாகிய அந்நிய 
தேவர்களைப்‌ பின்பற்றாதிருப்பீர்களாக. உன்‌ நடுவிலிருக்கிற உன்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தர்‌ எரிச்சலுள்ள தேவனாயிருக்கிறாரே (உபாகமம்‌ 
6:14, 15). 


ஆராதனையின்‌ எல்லைகள்‌ 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ “தேவனாகிய கர்த்தர்‌ கற்பித்த கற்பனைகளையும்‌ 
கட்டளைகளையும்‌ நியாயங்களையும்‌ கைக்கொள்ள வேண்டும்‌” 
என்று மோசேயின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌ (உபாகமம்‌ 
6:2). இந்தக்‌ கூற்று, அவர்கள்‌ - தேவன்‌ கட்டளையிட்டுள்ளவற்றிற்குக்‌ 
குறைவாக அல்ல ஆனால்‌ - எல்லாவற்றிற்கும்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ 
என்று அர்த்தப்படுகிறது. அவர்கள்‌ தேர்ந்தகொள்ளவோ அல்லது 
குறிப்பாகச்‌ சிலவற்றை எடுத்துக்கொள்ளவோ கூடாதிருந்தது, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய பிரமாணத்தில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்ட ஒவ்வொரு 
கட்டளையையும்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டியிருந்தது. 
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மேலும்‌, இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தேவன்‌ கட்டளையிட்டவற்றை 
மாத்திரம்‌ பின்பற்ற வேண்டியிருந்தது. “உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கற்பித்தபடி யே செய்ய சாவதானமாயிருங்கள்‌; வலதுபுறம்‌ 
இடதுபுறம்‌ சாயாதிருப்பீர்களாக” (உபாகமம்‌ 5:32). இங்கு “படியே” 
என்ற வார்த்தை “மட்டும்‌” என்று அர்த்தப்படுறெது. அவர்கள்‌, தேவன்‌ 
கட்டளையிட்ட வற்றை மாத்திரம்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டியிருந்தது. 
இந்தச்‌ செய்தி எண்ணற்ற முறைகள்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குத்‌ திரும்பக்‌ 
கூறப்பட்டது மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ அரசர்களுக்கும்‌ கட்டளையிடப்பட்டது 
(உபாகமம்‌ 17:20; 28:14; யோசுவா 1:7; 23:6; நீதிமொழிகள்‌ 4:27). 

அவர்கள்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளுடன்‌ ஒன்றையும்‌ சேர்க்கவோ 
அல்லது அவற்றில்‌ இருந்து ஒன்றையும்‌ குறைக்கவோ கூடாதிருந்தது. “நான்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கற்பிக்கும்‌ உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தரின்‌ கட்டளைகளை 





நீங்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படி, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கற்பிக்கிற வசனத்தோடே 
நீங்கள்‌ ஒன்றும்‌ கூட்டவும்‌ வேண்டாம்‌, அதில்‌ ஒன்றும்‌ குறைக்கவும்‌ 
வேண்டாம்‌” (உபாகமம்‌ 4:2; 12:32; நீதிமொழிகள்‌ 30:6ஐயும்‌ காணவும்‌). 

தேவனுடைய கட்டளைகளில்‌ இருந்து மக்கள்‌ ஒன்றையும்‌ கூட்டவோ 
குறைக்கவோ கூடாது என்று அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இதற்கு அவரது 
கட்டளைகள்‌ காக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பதே காரணமாக இருந்தது 
(உபாகமம்‌ 4:2). தேவனுடைய கட்டளைகளுடன்‌ கூட்டப்படுபவை 
எவையும்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளாயிராமல்‌ மனுதருடைய 
முன்னுரிமைகளாக இருந்தன. இவ்வாறு கூட்டப்படுபவற்றை எவரேனு 
ம்‌ கடைப்பிடித்தால்‌, அவர்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியவில்லை. தேவனுடைய 
கட்டளைகளில்‌ இருந்து எவற்றையேனும்‌ குறைக்கிற எவரொருவரும்‌ 
தேவன்‌ கேட்டுக்கொண்டுள்ள எல்லாவற்றையும்‌ செய்யத்‌ தவறியபடியால்‌, 
அவர்‌ தேவனுக்குக்‌ கழ்ப்படியாதவராக இருந்தார்‌. 

புதிய ஏற்பாட்டின்கீழ்‌ இருப்பவர்களுக்கும்‌ இயேசு இதே 
கொள்கையைப்‌ போதித்தார்‌. அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌, அவரது 
சீஷாகளாகிறவர்களுக்கு “நான்‌ [இயேசு] கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ 
கடைப்பிடிக்கும்படி”” போதிக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(மத்தேயு 28:20). அவர்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ இருந்து 
எவரொருவரும்‌ ஒன்றையும்‌ கூட்டவோ அல்லது குறைக்கவோ கூடாது 
என்று கூறினார்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 22:18, 19). இது வெளிப்‌ 
படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்திற்கு மாத்திரமே நடைமுறைப்படுகிறது 
என்று சிலர்‌ உரைத்துள்ளனர்‌. சந்தர்ப்பப்பொருளில்‌, அது உண்மை 
யாகவே உள்ளது, ஆனால்‌ தேவன்‌ வேதாகமத்தின்‌ மற்ற புத்தகங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அந்தப்புத்தகத்தைப்‌ பற்றி அதிகமாக நினைக்கிறாரா? 
வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகத்துடன்‌ ஒன்றைக்‌ கூட்டுதல்‌ அல்லது 
அதில்‌ இருந்து ஒன்றை எடுத்துப்போடுதல்‌ என்பது தவறானதாகவும்‌, மற்ற 
வேதவசனங்களுக்கு அவ்வாறு செய்தல்‌ சரியானதாகவும்‌ இருக்கிறதா? 

பவுல்‌ கிறிஸ்தவக்‌ கொள்கைகளை உள்ளடக்க வேண்டியதாக 
இருக்கும்‌ “சுவிசேஷம்‌,” என்பது பற்றி எழுதினார்‌ (1 தீமோத்தேயு 1:9-11), 
அதாவது வேறொரு சுவிசேஷத்தைப்‌ போதிப்பவர்கள்‌ சபிக்கப்பட்டவர்‌ 
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களாக இருக்கின்றனர்‌ என்று அவர்‌ எழுதினார்‌ (கலாத்தியர்‌ 1:8, 9). இந்த 
விஷயத்தைப்‌ பற்றி யோவான்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்திலே நிலைத்‌ 
திராமல்‌ மீறி நடக்கிற எவனும்‌ தேவனை உடையவனல்ல; கிறிஸ்துவின்‌ 
உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருக்கறவனேோ பிதாவையும்‌ குமாரனையும்‌ 
உடையவன்‌” என்று எழுஇயதன்மூலம்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (2 யோவான்‌ 9). 
தேவனைத்‌ தொழுதுகொள்றெவர்கள்‌ அவரை “ஆவியிலும்‌ உண்மையிலும்‌” 
தொழுதுகொள்ள வேண்டும்‌ என்று இயேசு கூறினார்‌ (யோவான்‌ 4:24). 
தேவன்‌ வரையறைகளை அமைத்துள்ளார்‌, இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்கொள்ள 
நாடுபவர்கள்‌ இந்த வரையறைகளுக்குள்‌ நிலைத்திருக்க வேண்டும்‌ (எபிரெயர்‌ 
5:9). இதே விஷயம்‌ அவரை ஏற்ற வகையில்‌ ஆராதிக்க விரும்புபவர்களுக்கும்‌ 
உண்மையாக உள்ளது. 

தேவன்‌ குறிப்பிடாதவற்றை ஆராதனை நடைமுறைகளில்‌ 
அறிமுகப்படுத்துபவர்கள்‌, நாம்‌ ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்த 
வேண்டிய ஒவ்வொன்றையும்‌ தேவன்‌ குறிப்பிட்டிருக்கவில்லை என்று 
மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிடுகின்றனர்‌. இப்படிப்பட்ட எண்ணப்போக்கு 
தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதலின்‌ முழுமைத்தன்மையை மறுக்கிறது. 


உண்மையோடு தொழுதுகொள்ளுதல்‌ 

புதிய உடன்படிக்கையின்கழம்‌ ஆராதனை என்பது இயேசு வெளிப்‌ 
படுத்திய சத்தியத்தின்படியானதாக இருக்க வேண்டும்‌. யாக்கோபின்‌ 
கிணற்றருகில்‌ இயேசுவைச்‌ சந்தித்த சமாரியப்‌ பெண்‌, ஆராதிக்கும்‌ இடம்‌ 
பற்றி அவரிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்டாள்‌. சமாரியார்கள்‌ கெரீசீம்‌ மலையில்‌ 
ஆராதித்தனர்‌, ஆனால்‌ யூதர்கள்‌ எருசலேமில்‌ ஆராதித்தனர்‌. 

எருசலேமில்‌ ஆராதனை என்பது சரியானதாக இருந்தது என்று 
இயேசு சுட்டிக்காண்பித்தார்‌. அவர்‌ சமாரியர்களின்‌ ஆராதனையை 
யூதர்களின்‌ ஆராதனையுடன்‌ தொடர்புபடுத்தி அதைப்பற்றி, “நீங்கள்‌ 
அறியாததைத்‌ தொழுதுகொள்ளுகிறீர்கள்‌; நாங்கள்‌ அறிந்திருக்கிறகைத்‌ 
தொழுதுகொள்ளுகிறோம்‌; ஏனென்றால்‌ இரட்சிப்பு யூதர்கள்‌ வழியாய்‌ 
வருகிறது” என்று கூறினார்‌ (யோவான்‌ 4:22). மாற்றம்‌ ஒன்று விரைவில்‌ 
வரும்‌, அப்போது உண்மையில்‌ ஆராதிப்பவர்கள்‌ “ஆவியோடும்‌ உண்மை 
யோடும்‌” ஆராதிப்பார்கள்‌ (யோவான்‌ 4:23, 24). ஆராதனை என்பது 
ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ “இருக்க வேண்டும்‌.” வேறு எந்த விருப்பத்‌ 
தேர்வும்‌ அனுமதிக்கப்படுவதில்லை. மறைவான குறிப்பு தெளிவாக உள்ளது: 
சமாரியர்கள்‌ உண்மையோடு தொழுதுகொள்பவர்களாக இருக்கவில்லை. 
அவர்கள்‌ யூதர்கள்‌ செய்ததுபோன்று அதே தேவனையே விசுவாசித்தனர்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தவறான இடத்தில்‌ ஆராதித்துக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌. 
யோவான்‌ 4:21-24 பின்வருபவற்றைப்‌ போதிக்கிறது ... 


* தேவனை ஆராதிக்கும்‌ எல்லா ஆராதனையும்‌ தேவனுக்கு 
ஏற்புடையதாக இருப்பதில்லை. பெண்ணிடத்தில்‌ இயேசுவின்‌ 
கூற்றானது, சமாரியர்கள்‌ ஆராதித்தாலும்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
ஆராதனையில்‌ சரியானவர்களாக இருக்கவில்லை என்பதைக்‌ 
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காண்பித்தது. 

உ வெறும்‌ ஆராதனையைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமானவற்றைத்‌ 
தேவன்‌ விரும்புகிறார்‌. சமாரியார்கள்‌ தேவனை ஆராதித்தனர்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ “அறியாததை ஆராதிக்கும்‌” அளவுக்கு 
அதை அவ்வளவு அறியாமையுடன்‌ செய்தனர்‌. அவர்களின்‌ 
ஆராதனை தவறானதாக இருந்தது. 

உ யூதத்துவ ஆராதனை இனியும்‌ ஆராதனைக்கான வழியாக 
இருப்பதில்லை. நியாயப்பிரமாணத்தின்&ழ்‌ ஆராதனைக்குரிய 
இடமாகத்‌, தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்டுக்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டிருந்த இடமான எருசலேம்‌, இனியும்‌ 
ஆராதனைக்குரிய இடமாக இருப்பதில்லை. 

உ வரும்‌ என்று இயேசு கூறிய காலமான கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌, 
தேவன்‌ ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ ஆராதிப்பதை 
மாத்திரமே ஏற்றுக்கொள்வார்‌. 


உண்மை [சத்தியம்‌] என்பது எவ்வாறு தீர்மானிக்கப்படுறெது? சத்தியம்‌ 
என்பது இயேசுவின்மூலம்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது (யோவான்‌ 1:14, 17). 
இயேசுவின்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருப்பதன்மூலம்‌ நாம்‌, “சத்தியத்தை 
அறிய” முடியும்‌ (யோவான்‌ 8:32). இயேசுவின்‌ வார்த்தைகள்‌, 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வருவதால்‌ (யோவான்‌ 7:16; 12:49, 50; 14:24 ஆ: 
17:8), சத்தியமாக இருக்கின்றன (யோவான்‌ 17:17). சத்தியத்தின்படி 
இருக்கிறவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ குரலைக்கேட்னெறனர்‌ (யோவான்‌ 18:37), 
ஏனென்றால்‌ “இயேசுவுக்குள்‌” சத்தியம்‌ இருக்கிறது (எபேசியர்‌ 4:21). 

எனவே, நாம்‌, இயேசு சத்தியத்தைக்‌ கொண்டுவந்துள்ளார்‌ 
என்பதையும்‌ சத்தியம்‌ அவருக்குள்‌ இருக்கிறது என்பதையும்‌ காணுகிறோம்‌; 
இந்த சத்தியம்‌ தேவனுடைய வசனத்தில்‌ உள்ளது. மற்றும்‌ ஆவியானவர்‌ 
மூலமாக சகல சத்தியமும்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. ஆகையால்‌, 
ஆராதனையில்‌ நாம்‌ செய்கிற ஒவ்வொன்றும்‌ இயேசுவினால்‌ போதிக்கப்‌ 
பட்டுள்ள சத்தியத்தால்‌ வரையறைப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. ஆராதனை 
என்பது இனியும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ போதனையின்படியானதாக 
இருப்பதில்லை. நாம்‌ இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளில்‌ தொடர்ந்து நிலைத்‌ 
இருந்தால்‌ சத்தியத்தை அறிய முடியும்‌. 








நியாயப்பிரமாணத்தின்படி அல்ல 

புதிய ஏற்பாட்டு ஆராதனை நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ 
இருப்பதில்லை. மோசே நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கொண்டுவந்தார்‌; 
இயேசு கிருபையையும்‌ சத்தியத்தையும்‌ கொண்டு வந்தார்‌ (யோவான்‌ 1:17). 
அந்த சத்தியம்‌ கிறிஸ்தவ ஆராதனைக்கு நடைமுறைப்படுறெது. சத்தியம்‌ 
மோசேயின்‌ மூலமாக வந்திருக்கவில்லை என்றாலும்‌, அவரது போதனை 
குவறானதல்ல. மோசே, இயேசு கொண்டு வந்த சத்தியத்தின்‌ நிழலை, 
மிகச்சரியாகப்‌ பிரஇநிதித்துவப்படுத்தினார்‌. “இப்படியிருக்க, நியாயப்‌ 
பிரமாணமானது வரப்போறெ நன்மைகளின்‌ பொருளாயிராமல்‌ ... 
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நிழலாய்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கிறபடியால்‌” (எபிரெயர்‌ 10:1௮). நியாயப்பிர 
மாணத்தின்‌ நடைமுறைகள்‌ “பரலோகத்திலுள்ளவைகளின்‌ சாயலுக்கும்‌ 
நிழலுக்கும்‌ ஒத்திருக்கிறது” (எபிரெயர்‌ 8:5). இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆராதனையைப்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ போதித்து 
நடைமுறைப்படுத்தப்பட்ட வற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைப்பதில்லை. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ ஆராதிப்பார்கள்‌ 
என்றால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ ஆராதனையில்‌ மிருகபலிகளைச்‌ செலுத்த 
வேண்டியிருக்கும்‌. 

இயேசுவின்‌ பலியானது பாவ மன்னிப்புக்காகச்‌ செலுத்தப்பட்ட 
மிருகபலி என்ற நிழலை நிறைவு செய்தது. நியாயப்பிரமாணம்‌ நிறை 
வேற்றப்பட்டது அல்லது நீக்கப்பட்டது என்று வேதாகமம்‌ கூறுகிறது 
(எபேசியர்‌ 2:14, 15). ஆகையால்‌ - பலிகள்‌ உட்பட - நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
கீழான ஆராதனையின்‌ வடிவங்கள்‌ நீக்கிப்போடப்பட்டுள்ளன. 

புதிய உடன்படிக்கையின்&ழ்‌ உள்ளவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
போதனையைக்‌ கொண்டே நியாயந்தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ (யோவான்‌ 
12:48). நியாயப்பிரமாணத்தின்கீழம்‌ வாழ்ந்தவர்களை இயேசுவின்‌ 
போதனை நியாயந்தீர்க்காது. நியாயப்பிரமாணமே அவர்களுக்கான 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ அடிப்படையாக இருக்கும்‌: “எவர்கள்‌ நியாயப்பிர 
மாணத்துக்குட்பட்டவர்களாய்ப்‌ பாவஞ்செய்கிறார்களோ, அவர்கள்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தினாலே ஆக்கினைக்‌ தீர்ப்படைவார்கள்‌” (ரோமர்‌ 
2:12ஆ]. 

நியாயப்பிரமாணத்தின்கம்‌ வாழ்ந்தவர்களுக்கான நியாயத்தீர்ப்பின்‌ 
குர அளவையானது, நியாயப்பிரமாணத்தின்கம்‌ இராதவர்களுக்கான 
நியாயத்தீர்ப்பில்‌ இருந்து வேறுபடுகிறது. நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌ 
வாழ்ந்தவர்களை நியாயந்தீர்க்க மாத்திரமே நியாயப்பிரமாணம்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்‌. அது நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்படுவதற்கு 
முன்பு வாழ்ந்தவர்களையோ, நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ காலத்தின்போது 
வாழ்ந்த புறஜாதியாரையோ (ரோமர்‌ 2:14), அல்லது நியாயப்பிரமாணம்‌ 
நீக்கப்போடப்பட்ட பின்பு வாழ்ந்துள்ள எவரையுமோ (எபிரெயர்‌ 10:9) 
நியாயந்தீர்க்காது. 

இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ ஆராதனையில்‌ அறிவுறுத்துதல்‌ 
களுக்கு அவரையே நோக்கிப்‌ பார்க்க வேண்டியுள்ளது. நியாயப்பிர 
மாணத்தின்‌ கீழான ஆராதனை நடைமுறைகள்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
நடைமுறைப்படுவதில்லை. நியாயப்பிரமாணமல்ல, இயேசுவின்‌ 
வார்த்தைகளே (யோவான்‌ 12:48), அவர்களுக்கான நியாயத்தீர்ப்பின்‌ 
அடிப்படையாக இருக்கும்‌. 

நியாயப்பிரமாணமானது புதிய ஏற்பாட்டு ஆராதனையின்‌ ஆவிக்குரிய 
உண்மை நிலைகளுடைய பெளதீக நிழல்களை உள்ளடக்கியது. புதிய 
உடன்படிக்கையின்கம்‌, ஆராதனை என்பது ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ 
ஏறெடுக்கப்பட வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ மிருக பலிகளுக்குப்‌ பதிலாக, 
“இயேசுகிறிஸ்துமூலமாய்த்‌ தேவனுக்குப்‌ பிரியமான ஆவிக்கேற்ற பலிகளை” 
செலுத்த வேண்டியவர்களாக இருக்கின்றனர்‌ (1 பேதுரு 2:5). 
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நாம்‌ “பழமையான எழுத்தின்படியல்ல, புதுமையான ஆவியின்படி” 
ஊழியம்‌ செய்யவேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌ (ரோமர்‌ 7:6; 2:29; 
2 கொரிந்தியர்‌ 3:6; பிலிப்பியர்‌ 3:3ஐக்‌ காணவும்‌). “ஆகையால்‌, அவருடைய 
நாமத்தைத்‌ துதிக்கும்‌ உதடுகளின்‌ கனியாகிய ஸ்கோத்திரபலியை 
அவர்மூலமாய்‌ எப்போதும்‌ தேவனுக்குச்‌ செலுத்தக்கட வோம்‌” (எபிரெயர்‌ 
13:15). 


மனச்சாட்சியின்படி அல்ல 
இயேசுவினால்‌ கட்டளையிடப்பட்டிராத நடைமுறைகள்‌ பல 





ஆண்டுகளாக ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளதால்‌, மக்களில்‌ பலர்‌ 
அவற்றைப்‌ பயன்படுத்துவதை நியாயப்படுத்தப்பட்டிருப்பதாக உணரு 
கின்றனர்‌. அவர்களின்‌ மனச்சாட்சிகள்‌ அவர்களைத்‌ தொந்தரவு செய்யா 
திருந்தால்‌, அவர்களின்‌ ஆராதனையில்‌ தவறு எதுவும்‌ இல்லை என்று 
அவர்கள்‌ முடிவு செய்கின்றனர்‌. 

“மனச்சாட்சி” என்ற வார்த்தை, லத்தீன்‌ மொழியில்‌ “உடன்‌” என்று 
அர்த்தப்படுகிற 2௦1 மற்றும்‌ “அறிவு” என்று அர்த்தப்படுகிற 5c என்ற 
வார்த்தைகளில்‌ இருந்து வருறெது. இதில்‌ பிந்திய வார்த்தையானது 
கிரேக்க மொழியில்‌ “அறிவுடன்‌” என்று அர்த்தப்படுறெ 5யாeie5i5 என்ற 
வார்த்தைகளுக்குச்‌ சமமானதாக உள்ளது. நமது தனிப்பட்ட நீதிவழங்கும்‌ 
முறைமையாக உள்ள மனச்சாட்சி என்பது, நாம்‌ கொண்டுள்ள அறிவைச்‌ 
சார்ந்துள்ளது. ஒருவர்‌ நல்மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அது அவர்‌ 
சரியானதை நினைக்கின்றபோது அதை அங்கீகரித்து, சரியான தகவல்‌ 
களாகக்‌ காணப்படுபவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ முடிவுகளைத்‌ தரவழைக்க 
அவரை ஊக்குவிக்கும்‌. ஒருவரின்‌ மனச்சாட்சி நல்லதாக இராதிருந்தால்‌, 
அவர்‌ தாம்‌ தவறானதென்று நினைக்கின்றவற்றைச்‌ செய்தாலும்‌ அல்லது 
தமது முன்‌ அனுமானங்களைச்‌ சந்திக்க உண்மைகளைப்‌ புரட்டினாலும்‌ 
கவலைப்படமாட்டார்‌. 

பவுல்‌ கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கொலைசெய்ய வேண்டும்‌ என்று நினைத்தார்‌. 
தேவனைத்‌ தவிர மற்ற தேவர்களை ஆராதித்த இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
கொலைசெய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று நியாயப்பிரமாணம்‌ போதித்தது 
(யாத்திராகமம்‌ 22:20; உபாகமம்‌ 17:2-5). இயேசுவை ஆராதித்தவர்களைப்‌ 
பவுல்‌ நல்மனச்சாட்சியுடனேதான்‌ கொலை செய்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 23:1; 
24:16), ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ வேறே தேவனை ஆராதித்தனர்‌ என்று அவர்‌ 
நினைத்தார்‌ நடபடிகள்‌ 26:9). 

நாம்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ போனபோதும்‌, அவ்வாறு 
செய்வது சரியானது என்று நாம்‌ நினைத்தால்‌, நமது மனச்சாட்சி நம்மை 
தொந்தரவு செய்யாது. நமது சிந்தனை, தேவனுடைய வசனத்தினால்‌ 
வழிநடத்தப்பட்டு, வசனத்தில்‌ கூறப்படுபவற்றிற்கு நாம்‌ க&ீழ்ப்படிந்தால்‌, 
இடர்ப்பாடற்ற மனச்சாட்சி விளையும்‌. நாம்‌ சரியானவற்றைச்‌ 
செய்கின்றோம்‌ என்று நினைத்துக்கொண்டு தவறான சிலவற்றைச்‌ 
செய்தோம்‌ என்றால்‌ நமது மனச்சாட்சி நம்மைக்‌ கவலைப்படுத்தக்கூடும்‌. 
துர்மனச்சாட்சியானது, ஒருவர்‌ தாம்‌ உண்மையென்று அறிந்துள்ளவற்றிற்கு 
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நேர்மாறாக வாழ்வதைப்‌ பற்றி அவரைக்‌ கவலைப்படுத்தாது. நடைமுறை 
வழக்கம்‌ ஒன்றின்‌ சரியான தன்மையை நமது மனச்சாட்சியினால்‌ 
முடிவு செய்வதற்குப்‌ பதிலாக, நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தை நமது தர 
அளயாகப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌ (1 யோவான்‌ 4:1, 6ஐக்‌ காணவும்‌). 


மனிதர்களுடைய பாரம்பரியங்களின்படி அல்ல 

பாரம்பரியம்‌ (01: ற௭ா௭4௦509) என்பது [முன்னோர்களிடத்தில்‌] இருந்து 
நமக்கு கையளிக்கப்பட்ட போதனை அல்லது நடைமுறையாக உள்ளது. 
ஒரு பாரம்பரியம்‌ நல்லதா அல்லது மோசமானதா என்று தீர்மானிக்க 
மூன்று சோதனைகள்‌ உதவுகின்றன: (1) அதன்‌ ஆதாரமூலம்‌ என்ன? (2) அது 
தேவனுடைய போதனையுடன்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றைக்‌ கூட்டுறெதா அல்லது 
குறைக்கிறதா? (3) அது தேவன்‌ தெரிந்து கொள்ளுதலை ஏற்படுத்தியுள்ள 
வட்டாரத்திற்குள்ளான நடைமுறையாக உள்ளதா? 





பாரம்பரியத்தின்‌ ஆதாரமூலம்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது. பாரம்‌ 
பரியம்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வந்துள்ளதென்றால்‌, அதை நாம்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டாக வேண்டும்‌. பாரம்பரியம்‌ மனிதரிடத்தில்‌ இருந்து 
வந்துள்ளதென்றால்‌, அது தேவன்‌ தெரிந்துகொள்ளுதலை ஏற்படுத்தியுள்ள 
வட்டாரத்திற்குள்‌ ஒரு நடைமுறையைக்கூட்டாது இருக்கும்போது மாத்‌ 
திரமே நாம்‌ அதை ஏற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. 

மனிதருடைய கட்டளைகள்‌ மற்றும்‌ பாரம்பரியங்களைப்‌ பற்றி 
வேதபாரகர்‌ மற்றும்‌ பரிசேயர்‌ ஆகியோரிடத்தில்‌ இயேசு பின்வருமாறு 
உரைத்தார்‌: 


“நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாரம்பரியத்தினாலே தேவனுடைய கற்பனையை 
ஏன்‌ மீறி நடக்கிறீர்கள்‌?” (மத்தேயு 15:3). 
“ மனுஷருடைய கற்பனைகளை உபதேசங்களாகப்‌ போதித்து, 
வீணாய்‌ எனக்கு ஆராதனை செய்றொர்கள்‌” ... நீங்கள்‌ தேவனுடைய 
கட்டளையைக்‌ தள்ளிவிட்டு, மனுஷருடைய பாரம்பரியத்தைக்‌ 
கைக்கொண்டுவருகிறவர்களாய்‌, ...” 

... நீங்கள்‌ போதித்த உங்கள்‌ பாரம்பரியத்தினால்‌ தேவவசனத்தை 
அவமாக்குகிறீர்கள்‌. இதுபோலவே நீங்கள்‌ மற்றும்‌ அநேக காரியங்‌ 
களையும்‌ செய்கிறீர்கள்‌” (மாற்கு 7:7-13). 


பவுல்‌, “லெளகிக ஞானத்தினாலும்‌, மாயமான தந்திரத்தினாலும்‌, 
ஒருவனும்‌ உங்களைக்‌ கொள்ளைகொண்டுபோகாதபடிக்கு எச்சரிக்கை 
யாயிருங்கள்‌; அது மனுஷர்களின்‌ பாரம்பரிய நியாயத்தையும்‌ உலக 
வழிபாடுகளையும்‌ பற்றினதேயல்லாமல்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றினதல்ல” 
என்று எழுதினார்‌ (கொலோசெயர்‌ 2:8). தீத்துவுக்கு அவர்‌ மூப்பர்கள்‌ 
“யூதருடைய கட்டுக்கதைகளுக்கும்‌, சத்தியத்தைவிட்டு விலகுகிற மனு 
ஷருடைய கற்பனைகளுக்கும்‌” செவிகொடாதிருக்க அறிவுறுத்தும்படி 
எழுதினார்‌ (கத்து 1:14). 

இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுதல்‌ என்பதே கிறிஸ்தவர்களின்‌ இலக்காக 
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உள்ளது. நாம்‌ தேவனுடைய போதனையில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டி ராதவை 
களான, மனுஷரிடத்தில்‌ இருந்து வரும்‌ நடைமுறைகளைத்‌ தவிர்க்க 
வேண்டும்‌. 

நல்ல பாரம்பரியங்களும்‌ நடைமுறைகளும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ புதிய 
உடன்படிக்கையின்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ அதியோர்‌ மூலமாக இயேசுவினிடத்தில்‌ இருந்து 
வந்துள்ளன எடேசியர்‌ 2:20: 3:5). இவைகள்‌ நாம்‌ பின்பற்ற வேண்டிய டாரம்டரியங்களாக 
உள்ளன (1 கொரிந்தியர்‌ 11:1; 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 2:15; 36) 

மனித பாரம்பரியங்கள்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்தியுள்ள தெரிவு ஒன்றுடன்‌ 
முரண்படுமென்றால்‌, அவை தவறானவைகளாக உள்ளன. தேவன்‌ தெரிவு 
எதையும்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கவில்லை என்றால்‌, அவைகள்‌ சரியானவை 
களாகவோ அல்லது தவறானவைகளாகவோ இருப்பதில்லை. நாம்‌ 
இவற்றை நமது சொந்த மெய்யறிவின்படி நடைமுறைப்படுத்தலாம்‌. 
ஞானஸ்நானம்‌ என்பது ஒரு நல்ல உதாரணமாக உள்ளது. ஞானஸ்‌ 
நானத்தில்‌ நாம்‌ கிறிஸ்துவுடனே “அடக்கம்‌? பண்ணப்படுகிறோம்‌ 
(ரோமர்‌ 6:4; கொலோசெயர்‌ 2:12). நாம்‌ “முழுக்காட்டப்‌”பட்டால்‌, 
தேவன்‌ தெரிவுசெய்துள்ளதையே நாம்‌ செய்கிறோம்‌. தெளித்தல்‌ என்பது 
ஏற்றுக்கொள்ளப்பட இயலாததாக உள்ள ஒரு மனிதப்‌ பாரம்பரியத்தைக்‌ 
கூட்டுவதாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌ தேவன்‌ ஒரு மாறுபட்ட தெரிவை 
ஏற்படுத்தியிருக்றொர்‌. தண்ணீருக்குள்‌ ஒருவரைப்‌ பின்புறமாகச்‌ சாய்த்தல்‌ 
என்பது அவரைப்‌ புதைப்பதற்கான பாரம்பரியமான வழிமுறையாக 
உள்ளது. பாரம்பரியம்‌ என்ற வகையில்‌, இது ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ 
கூடியதாக உள்ளது, ஆனால்‌ அந்த நபர்‌ முன்புறமாகவோ, பக்கவாட்டிலோ 
அல்லது வேறு ஏதாவது வகையிலோ முழுக்காட்டப்பட்டால்‌ அதுவும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ என்ற வகையில்‌ சரியானதாகவே உள்ளது. 





பாரம்பரியத்தின்‌ ஆதாரமூலம்‌ முக்கியமானதாக உள்ளது. ஒரு 
பாரம்பரியம்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து வந்துள்ளதென்றால்‌, அதை 
நடைமுறைப்படுத்துதல்‌ சரியானதாக உள்ளது. மனிதரிடத்தில்‌ இருந்து 
வந்துள்ள ஒரு பாரம்பரியம்‌, தேவன்‌ தெரிவை ஏற்படுத்தியுள்ள 
வட்டாரத்திற்குள்‌ இருப்பவற்றில்‌ எதையும்‌ மீறும்‌ என்றால்‌ அதை 
நடைமுறைப்படுத்துதல்‌ தவறானதாக உள்ளது. 


ஆவியோடு ஆராதித்தல்‌ 
ஆராதித்தல்‌ என்பது வடிவத்தில்‌ மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ ஆவியோடும்‌ 
சரியானதாக இருக்க வேண்டும்‌. தேவன்‌ உதடுகளின்‌ அசைவைக்‌ கண்டு அதன்‌ 
இசையமைப்பைக்‌ கேட்பது மாத்திரமின்றி, அவர்‌ இருதயத்தின்‌ இசையையும்‌ 
கவனிக்கறார்‌. புறம்பான அசைவு மற்றும்‌ இயக்கம்‌ என்பவை மனிதனின்‌ 
ஆத்துமாவில்‌ இருந்து வராதவரையில்‌ அவைகள்‌ ஆராதனையின்‌ கணம்‌ 





ஒன்றை உண்டாக்க முடியாது. ஆராதனை என்பது உண்மையோடு “இருக்க 
வேண்டும்‌” அதுவுமல்லாமல்‌ ஆவியோடும்‌ “இருக்க வேண்டும்‌” (யோவான்‌ 
4:23, 24). தேவன்‌ கட்டளையிட்டவற்றை மாத்திரம்‌ உள்ளடக்கியிருக்கும்‌ 
ஆராதனை வடிவங்கள்கூட ஆவியின்‌ ஈடுபாடு இல்லாதபோது மதிப்பு 
எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 
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தேவன்‌ நேர்த்தியான ஒலிகளை மாத்திரமே விரும்பியிருந்தார்‌ 
என்றால்‌, சபை கூடும்‌ இடம்‌ ஒன்றில்‌ தொழில்முறையிலான இசை, 
ஜெபங்கள்‌, மற்றும்‌ பிரசங்கங்கள்‌ ஏற்படுத்தப்படலாம்‌. தேவன்‌ ஆவியோடு 
ஆராதித்தல்‌ என்ற கருத்தின்மீது ஆர்வமற்றவராக இருப்பார்‌ என்றால்‌, 
மற்றவர்கள்‌ இதை நிகழ்த்திக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌ அல்லது ஒலிப்பதிவு 
செய்த நிகழ்ச்சியை ஒலிபரப்பிக்கொண்டிருக்கையில்‌ சபையார்‌ தங்கள்‌ 
வீடுகளிலேயே இருக்கலாம்‌. 

தேவன்‌ நமது புறம்பான வெளிப்பாடுகளை விரும்புகிறார்‌; ஆனால்‌ 
அதைக்காட்டிலும்‌ அதிகமாக, அவர்‌ இருதயத்தின்‌ கூட்டிணைவை 
விரும்புகிறார்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ “சங்கதங்களினாலும்‌ கீர்த்தனைகளினாலும்‌ 
ஞானப்பாட்டுகளினாலும்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்திசொல்லிக்கொண்டு, 
உ[த]ங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ கர்த்தரைப்பாடிக்‌ கீர்த்தனம்பண்ண” வேண்டும்‌ 
என்ற செயல்‌ ஆராதனையில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டாக வேண்டும்‌ என்று 
பவுல்‌ எழுதினார்‌ (எபேசியர்‌ 5:19). நாம்‌ நமது இருதயங்களின்‌ ஆழத்தில்‌ 
இருந்து தேவனைச்‌ சென்றடைந்தால்‌ மாத்திரமே நமது செயல்பாடுகள்‌ 
ஏற்புடையவைகளாக இருக்கும்‌; இல்லையென்றால்‌, நமது முயற்சிகள்‌ 
யாவும்‌ வெறுமையும்‌ மதிப்பற்றவைகளுமாக இருக்கும்‌. 

இயேசுவுக்குக்‌ கழ்ப்படிதல்மூலம்‌ நாம்‌ அவர்மீது கொண்டுள்ள நமது 
அன்பைக்‌ காண்பிக்க முடியும்‌ (யோவான்‌ 14:15, 21-23). சீஷர்களானவார்‌ 





களுக்கு, தாம்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ போதிக்க வேண்டும்‌ என்று 
அப்போஸ்தலர்களுக்கு அவர்‌ கூறினார்‌ (மத்தேயு 28:20). 
அவர்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ நாம்‌ செய்தல்‌ என்பதில்‌ 





உள்ள மறைவான கருத்துக்கள்‌ யாவை? (1) நாம்‌ அவர்‌ கட்டளையிட்‌! 





எல்லாவற்றையும்‌ செய்வோம்‌, எந்தக்கட்டளையையும்‌ செய்யப்படாது 
விடாமல்‌ இது நடைபெறும்‌. (2) நாம்‌ அவர்‌ கட்டளையிட்ட வற்றிற்கும்‌ 
அதிகமாக எதையும்‌ செய்யமாட்டோம்‌. அவர்‌ கட்டளையிட்ட வற்றைக்‌ 








காட்டிலும்‌ கூடுதலாக எதையேனும்‌ செய்தல்‌ என்பது அவர்‌ கட்டளை 
யிட்டவற்றைச்‌ செய்தோம்‌ என்பதாக இருக்காது. (3) நாம்‌ அவர்‌ 
கட்டளையிட்ட வற்றிற்கும்‌ குறைவாக எதையும்‌ செய்யமாட்டோம்‌. நாம்‌ 





அவ்வாறு குறைவாகச்‌ செய்தால்‌, அவர்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ 
கைக்கொள்வதில்லை என்றாகும்‌. (4) நாம்‌ அவர்‌ கட்டளையிட்ட வற்றில்‌ 
எதையும்‌ மாற்றாமல்‌ இருப்போம்‌. நாம்‌ அவ்வாறு மாற்றினால்‌, அவர்‌ 
கட்டளையிட்டவை எவையோ, அவைகளைச்‌ செய்பவர்களாக இருக்க 





மாட்டோம்‌. 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ இயேசு கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ கடைப்‌ 
பிடிக்கும்படி அவரது பின்பற்றாளர்களுக்குப்‌ போதிக்க வேண்டும்‌ என்ற 
அவரது கட்டளைக்குக்‌ கழ்ப்படிந்தனர்‌. முதல்‌ க்றிஸ்தவர்களைப்‌ பற்றி 
லூக்கா, “அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தில்‌] ... உறுதியாய்த்‌ 
தரித்திருந்தனர்‌”” என்று எழுதினார்‌ (நடபடிகள்‌ 2:42). சபையின்‌ 
ஆராதனைக்கான வழிகாட்டும்‌ குறிப்புகள்‌ அப்போஸ்தலருடைய 
உபதேசத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ளன. கிறிஸ்தவர்கள்‌ “எழுதப்பட்ட தற்கு மிஞ்சி 
எண்ணவேண்டாம்‌” என்று பவுல்‌ போதித்தார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 4:6. 
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தொகுப்புரை 

உண்மையான ஆராதனை என்பது தேவனால்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ள 
நிபந்தனைகளுக்குள்ளானதாக இருக்க வேண்டும்‌. அவர்‌ தம்மை அவியோடும்‌ 
உண்மையோடும்‌ நாம்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று எதிர்பார்க்கிறார்‌. அவர்‌ 
கட்டளையிட்ட வற்றில்‌ இருந்து நாம்‌ எதையும்‌ கூட்டவோ குறைக்கவோ 
கூடாது, ஆனால்‌ அவர்‌ கேட்டுக்கொண்டுள்ள ஆராதனையின்‌ எளிய 
வனப்பிற்கு நம்மையே நாம்‌ வரையறைப்படுத்திக்‌ கொண்டாக வேண்டும்‌. 
நாம்‌ மனிதர்களைப்‌ பிரியப்படுத்துவதற்கல்ல, ஆனால்‌ தேவனைத்‌ 
துதிப்பதற்காகவே ஆராதிக்க வேண்டும்‌. 
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7 
பாறுதனுடன்‌ ஆராகனை 


தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ பாடுதல்‌ என்பது கிறிஸ்தவத்தின்‌ மாபெரும்‌ 
சந்தோஷங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. இயேசுவும்‌ மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்‌ 
களும்‌ கீர்த்தனைகளை (C%.: humneo; மத்தேயு 26:30; மாற்கு 14:26) 
பாடினர்‌, பவுலும்‌ மற்றும்‌ சீலாவும்‌ இகைச்‌ செய்தனர்‌ ௫டபடிகள்‌ 16:25). 
பரலோகத்தில்‌ இருப்பவர்களும்‌ பாடுவதாகச்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளனர்‌ 
(G&¢.: 480: வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 5:9; 14:3; 15:3). 

எபேசியர்‌ 5:19, கொலோசெயர்‌ 3:16, மற்றும்‌ யாக்கோபு 5:13 ஆஇய 
வசனங்களில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ பாடும்படிக்கு ஊக்கப்படுத்தப்பட்டுள்ளனர்‌. 
நமது பாடுதல்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ பேசிக்கொள்ளுதலையும்‌ நமது 
இருதயங்களில்‌ பக்தியுடன்‌ பாடுதலையும்‌ உள்ளடக்க வேண்டும்‌ என்று 
இவ்வசனங்கள்‌ நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. நாம்‌ கிறிஸ்துவின்‌ வசனத்தைப்‌ பாடி, 
ஒருவருக்கொருவர்‌ போதித்துப்‌ புத்திசொல்ல வேண்டும்‌. நமது பாடுதல்‌ 
என்பது கர்த்தருக்கு நன்றிநிறைந்த தன்மையை எடுத்துரைக்கவும்‌, நமது 
சந்தோஷத்தை வெளிப்படுத்தவும்‌, மற்றும்‌ துதிகளை வெளிப்படுத்தவும்‌ 
முடியும்‌. 

கிறிஸ்தவ செயல்கள்‌ யாவற்றிலும்‌, பாடுதல்‌ என்ற ஒன்று மாத்திரமே 
இசைவிணக்கமான குரல்களுடன்‌ சபையார்‌ யாவரும்‌ பங்கேற்கும்‌ 
நிகழ்ச்சியாக உள்ளது. பாடுதல்‌ என்பதில்‌ உள்ளதுபோன்று, கிறிஸ்தவ 
செயல்கள்‌ வேறு எதிலும்‌, ஒரேவேளையில்‌ யாவரும்‌ ஈடுபட்டு ஆராதனை 
அனுபவத்தைக்‌ கூட்டுவதில்லை. இசையில்‌ குரல்கள்‌ கலந்து, அத்துடன்‌ 
பாடுதலில்‌ தேவனைத்‌ துதிப்பதினால்‌ ஆவிகள்‌ ஒன்றுகலந்து இருக்கும்‌ 
நிலையானது, கிறிஸ்தவ ஆராதனையில்‌ மிகவும்‌ சந்தோஷமான மற்றும்‌ 
மேல்‌ உயர்த்தும்‌ தருணத்தைக்‌ கொண்டுவர முடியும்‌. 





நமது பாடுதலில்‌ பல ஆய்வுக்கருத்துகள்‌ உள்ளடக்கப்படக்‌ கூடும்‌: 


- புத்திசொல்லுதல்‌ 
உ இருதய விருப்பம்‌, நம்பிக்கை, பரலோகம்‌ 

* ஆறுதலும்‌ மற்றும்‌ தேறுகலும்‌ 

உ சார்ந்திருத்தல்‌, அருளிரக்கம்‌, நம்பியிருத்தல்‌, வழிகாட்டுதல்‌ 
உ தியானம்‌, பரிசுத்தப்படுத்துதல்‌, மற்றும்‌ அர்ப்பணித்தல்‌ 

உ ஊக்கப்படுத்துதல்‌ மற்றும்‌ அழைப்பு 

* பற்றுறுதி 

உ ஊழியம்‌, ஆத்தும-ஆதாயம்‌, மற்றும்‌ சேவித்தல்‌ 

உ சமாதானம்‌ மற்றும்‌ மனநிறைவு 

- தேவனைத்‌ தடுத்து மற்றும்‌ வழிபடுதல்‌ 
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உ மன்றாடுதல்‌, வேண்டுதல்கள்‌, விண்ணப்பங்கள்‌, மற்றும்‌ 
உதவிக்காக முறையிடுதல்‌ 

உ போதித்தல்‌ 

* நன்றிசெலுத்துதல்‌ மற்றும்‌ களிகூருதல்‌ 

உ நம்புதல்‌, விசுவாசித்தல்‌, தைரியம்‌ கொள்ளுதல்‌, உறுதிப்பாடு 


நாம்‌ நமது இருதயத்தில்‌ இருந்து பாட வேண்டும்‌ (எபேசியர்‌ 5:19; 
கொலோசெயர்‌ 3:16). இது தனிநபர்‌ ஒருவரால்‌ தனியாக இருக்கும்போது, 
இன்னொரு நபருடன்‌ சேர்ந்து, ஒரு சிறுகுழுவில்‌, அல்லது சபையார்‌ 
யாவரும்‌ சேர்ந்து செய்யும்‌ ஆராதனையில்‌ செய்யப்பட முடியும்‌. 

பாடுதல்‌ என்பது பலவகையிலான பயன்களை அளிக்க முடியும்‌. 
அது நமக்குக்‌ தேவனுடனும்‌ மற்றவர்களுடனும்‌ நெருக்கமான 
உறவுகளை மேம்படுத்த உதவக்கூடும்‌. பாடுதல்‌ என்பது தனிப்பட்ட 
பிரச்சனைகளைக்‌ குறைத்து, ஆவிக்குரிய உற்சாகத்தை அதிகரிக்கச்‌ செய்து, 
கிறிஸ்தவ வாழ்க்கைக்கு ஊக்கத்தைத்‌ தர முடியும்‌. கிறிஸ்தவப்‌ பாடல்‌ 
களின்‌ வனப்பு நிறைந்த வார்த்தைகள்‌ நமக்கு தேவனுடைய வழிகளைப்‌ 
பற்றி அறிவுறுத்தி, நமது ஆவிகளையும்‌ மற்றவர்களின்‌ ஆவிகளையும்‌ 
உயர்த்த முடியும்‌. பாடுதல்‌ என்பது நம்மைக்‌ குறித்தும்‌ பிறரைக்‌ 
குறித்தும்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள இரக்கமற்ற உணர்வுகளை நீக்க முடியும்‌. 
அது ஆராதனையின்‌ தொனியை அமைக்கவோ அல்லது அன்றன்றைய 
தினத்திற்கான மனநிலையை அமைக்கவோ முடியும்‌. 

பாடுகலில்‌ மிக அதிகமானதை இட்டு, அதில்‌ இருந்து மிக அதிகமானதைப்‌ 
பெறுவதற்கு, நாம்‌ தேவனுடன்‌ செய்தித்தொடர்பு கொண்டுள்ளோம்‌ 
என்பதை உணர்ந்தவர்களாக இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ அவரது இருப்பின்‌ 
உண்மைத்‌ தன்மையின்மீது கவனத்தை ஒருநிலைப்படுத்தி, பாடலுடன்‌ 
தொடர்பில்லாத சிந்தனைகளை உணர்வுடன்‌ நீக்கிப்போட வேண்டும்‌. 
நாம்‌ பாடுகையில்‌, தேவனுடைய பிரசன்னத்தில்‌ இருத்தலின்‌ அர்த்தத்தை 
ஆழ்ந்து கண்ணோக்குபவர்களாகவும்‌ கர்த்தருடன்‌ நமது உறவுமுறையை 
பற்றி நினைப்பவர்களாகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. தேவனுடைய மாபெரும்‌ 
தன்மையுடன்‌ ஒப்பிடுகையில்‌ நமது தகுதியின்மையை நாம்‌ உணர்ந்தறிய 
வேண்டும்‌. நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ இருந்து பெற்றுக்‌ கொண்டுள்ள பயன்கள்‌, 
உதவிகள்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றித்‌ தியானித்தல்‌ என்பது அவரது நற்தன்மை, 
இரக்கம்‌ மற்றும்‌ அவரை நாம்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
உணர்ந்தறிய உதவும்‌. 

நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ பயபக்தியான எண்ணப்போக்கை வளர்த்துக்‌ 





கொண்டாக வேண்டும்‌ என்பதுடன்‌, நம்மைச்‌ சுற்றி இருப்பவர்களிடத்தில்‌ 
ஆவிக்குரிய வகையில்‌ நெருங்கியிருத்தலையும்‌ வளர்த்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. இது நாம்‌ பாடுகையில்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ தருகிற போதனை 
மற்றும்‌ புத்திகூறுதல்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி நம்மை அதிகம்‌ அறியச்‌ 
செய்யும்‌. பாடுவதற்கு முன்பு பாடல்களின்‌ வரிகளை வாசித்தல்‌ என்பது 
அவற்றில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள செய்திகளைப்‌ புரிந்துகொள்ள 
உதவிசெய்யும்‌ நடைமுறையாக உள்ளது. அந்தப்பாடல்‌ நமக்கும்‌ 
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நம்மைச்‌ சுற்றியுள்ளவர்களுக்கும்‌ எவ்வாறு உதவக்கூடும்‌ என்று நாம்‌ 
சிந்தித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. பாடலின்‌ வார்த்தைகள்‌ [அவற்றைப்‌] பாடும்‌ 
குருணத்தின்‌ அமைவிற்கு ஏற்புடையதாக இருக்க வேண்டும்‌. 

ஆராதனை என்பது நாம்‌ மற்ற மக்களுடன்கூடி வந்திருந்தபோதிலும்‌, 
தனிநபருக்குரிய விஷயமாகும்‌. மற்ற மக்கள்‌ நமக்காக ஆராதிக்க இயலாது. 
நாம்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ ஈடுபடும்போது மாத்திரமே நாம்‌ ஆராதிக்‌ 
கிறோம்‌ என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. 


பாடல்‌ நடத்துனர்‌ 

“சகலமும்‌ நல்லொழுக்கமாயும்‌ கிரமமாயும்‌ செய்யப்படக்கடவது” 
என்ற அறிவுறுத்துதலில்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:40) பாடல்‌ நடத்துனரின்‌ 
பணிப்பொறுப்பு மறைமுகமாக உணர்த்தப்பட்டுள்ளது. யாரேனும்‌ ஒருவர்‌ 
வார்த்தைகள்‌, ராகம்‌, மற்றும்‌ தாளம்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ பாடல்‌ ஒன்றைத்‌ 
தொடங்கியாக வேண்டும்‌. இதை யார்செய்ய வேண்டும்‌, அவர்‌ எங்கே 
யிருந்து இதைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌, அவர்‌ பாடல்களை எவ்வாறு தேர்வு 
செய்ய வேண்டும்‌, பாடப்பட வேண்டிய பாடல்களை மற்றவர்களுக்கு 
அறிவித்தல்‌, அல்லது ராகத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளுதல்‌ போன்றவை 
எடுத்துரைக்கப்படவில்லை. ஏனென்றால்‌ இவ்விஷயங்களைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌ தேவன்‌ தெரிவுகள்‌ எதையும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை, மூப்பர்கள்‌ 
(அல்லது மூப்பர்கள்‌ இல்லாத சபையில்‌ அதன்‌ உறுப்பினர்கள்‌) தங்கள்‌ 
சொந்த விருப்பங்களின்படி இவற்றை ஏற்படுத்திக்கொள்ளச்‌ சுதந்திரம்‌ 
பெற்றுள்ளனர்‌. 

பாடல்‌ நடத்துனர்‌ பாடுதலைப்‌ பல வழிகளில்‌ மேம்படுத்த முடியும்‌. 
அவர்‌ தாம்‌ தேர்ந்தெடுக்கும்‌ பாடல்களில்‌ பலவற்றை சபையார்‌ யாவரும்‌ 
அறிந்துள்ளனரா என்பதை உறுதிப்படுத்திக்கொண்டு, ஒரு சிலர்‌ மாத்திரமே 
பாடக்கூடிய கடினமான பாடல்களைக்‌ தவிர்க்க வேண்டும்‌. அதே 
வேளையில்‌, அவர்‌ தெரிவுசெய்தல்களில்‌ பலவகைப்பாடு கொண்டி ருத்த 
லுடன்‌ ஓவ்வொரு ஆராதனையிலும்‌ ஒருசில பாடல்களையே திரும்பத்‌ 
திரும்பப்‌ பாடுதல்‌ என்பதில்‌ இருந்து விலகியிருக்க வேண்டும்‌. புதிய 
கீர்த்தனைகள்‌ பயிற்சி வகுப்பு ஒன்றில்‌ பயிலப்பட வேண்டும்‌. 

பாடல்களைக்‌ தெரிவு செய்பவர்‌ முன்‌சிந்தனையைப்‌ பயன்படுத்த 
வேண்டும்‌. அந்தந்த வேளைக்குத்‌ தகுந்தாற்போன்ற பாடல்களைத்‌ தேர்வு 
செய்யும்‌ பொறுப்பை அவர்‌ கொண்டுள்ளார்‌. ஒருவேளை அவர்‌ பிரசங்‌ 
கத்தின்‌ கருத்திற்கு இணையான வகையில்‌ உள்ள ஆய்வுக்கருத்தைப்‌ 
பற்றிய பாடல்களைத்‌ தேர்ந்து எடுத்து, ஆராதனைச்‌ சூழலைக்‌ 
கட்டி யெழுப்பலாம்‌. 

ஆராதனையின்போது, பாடலுடன்‌ ஆராதிக்கும்படி சபைக்குழு 
மத்தை நடத்துனர்‌ அழைக்கிறார்‌. அவர்‌ ஒவ்வொரு பாடலையும்‌ அறிமுகப்‌ 
படுத்தி, அர்த்தம்‌ நிறைந்த சொற்றொடர்களின்மீது கவனம்‌ செலுத்தும்படி 
அழைத்து, சுலபமாகப்‌ புரிந்துகொள்ள இயலாத கவிதைத்துவச்‌ 





சிந்தனைகளை விளக்கியுரைப்பதன்மூலம்‌ ஆராதிப்பவர்கள்‌ தங்களைத்‌ 
குகுதியான சிந்தை அமைவில்‌ வைத்துக்கொள்ள உதவ முடியும்‌. அவர்‌ 
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பாடலின்‌ உணர்வுக்குத்‌ தகுந்தாற்போன்று அதன்‌ லயத்தையும்‌ மற்றும்‌ 
ஒலிஅளவையும்‌ அமைக்க வேண்டும்‌. அவர்‌ ஆராதனையில்‌ இருந்து 
கவனத்தை விலக்கும்‌ நகைச்சுவை அல்லது பிற கவனவிலக்கங்களைத்‌ 
தவிர்க்க வேண்டும்‌. 

அவர்‌ தாம்‌ ஒரு நிகழ்ச்சி நிகழ்த்துபவர்‌ அல்ல, ஆனால்‌ நடத்துனர்‌ 
என்பதை நினைவில்‌ கொண்டு, பாடல்களை போலித்தனமில்லாத 
வகையில்‌ நடத்த வேண்டும்‌. அவர்‌ [பிறர்‌] கேட்கக்கூடிய அளவிற்கு சத்த 
மாகப்‌ பாட வேண்டும்‌, ஆனால்‌ அது அவரைநோக்கி கவனத்தை ஈர்ப்பதாக 
இருக்கக்‌ கூடாது. தம்மையல்ல, தேவனை உயர்த்துவதே ஆராதனையில்‌ 
சபைக்குழுமத்தை நடத்துவதில்‌ அவரது நோக்கமாக உள்ளது. 





சபைக்குழுமம்‌ 

சபைக்குழுமம்‌ பாடுதலை அர்த்தம்‌ நிறைந்ததாகவும்‌ மேல்நோக்கி 
உயர்த்துவதாகவும்‌ செய்வதற்குச்‌ சபைக்குழுமம்‌ பல விஷயங்களைச்‌ 
செய்ய முடியும்‌. கூடுமானால்‌ பாடல்புத்தகம்‌ இன்றியே பாடுதலின்மூலம்‌ 
ஆராதனை மேம்படுத்தப்பட முடியும்‌. நாம்‌ இல்லத்தில்‌ பாடுவதினால்‌ 
பாடல்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள பாடல்களைக்‌ கற்றுக்கொள்ள முடியும்‌. 

ஆராதிப்பவர்கள்‌ பாடல்களின்‌ வார்த்தைகளை இருதயத்தில்‌ 
இருந்து வெளிப்படுத்த வேண்டும்‌. நாம்‌ தேவன்மீதும்‌ சபைக்குமுமத்தில்‌ 
உள்ள மற்றவர்களின்‌ தேவைகள்மீதும்‌ கவனம்செலுத்த வேண்டும்‌. 

சபைக்குழுமமானது பாடல்‌ நடத்துனரைக்‌ கவனிப்பதன்மூலம்‌, 
பாடலை ஒருமைப்பாட்டுடன்‌ பாடமுடியும்‌. ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌ 
தான்‌ பாடுதல்‌ என்பது தன்னைச்‌ சுற்றிலும்‌ உள்ளவர்கள்‌ பாடுதலை 
காட்டிலும்‌ மேலாகக்‌ கேட்கப்படும்படி பாடுவதற்குப்‌ பதிலாகத்‌ தமது 
குரலைப்‌ பிறருடைய குரல்களோடு ஒன்றுகலக்கச்‌ செய்வதை நாட 





வேண்டும்‌. மற்றவர்களுடன்‌ நெருங்கி அமர்தல்‌ என்பது அவர்களின்‌ குரல்‌ 
களுடனும்‌ இருதயங்களுடன்‌ ஒன்றுகலப்பதை மேம்படுத்தக்‌ கூடும்‌. 

ஆராதனையில்‌ பாடுதலுக்கு உணர்வுப்‌ பூர்வமான முயற்சி அவசியமாக 
உள்ளது. நாம்‌ பாடுகிறோம்‌ என்ற உண்மையானது, நாம்‌ ஆராதிக்கிறோம்‌ 
என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. நாம்‌ வார்க்கைகள்மீது கவனம்‌ குவித்து 
கர்த்தருக்கு நமது இருதயங்களில்‌ இசையை ஏற்படுத்துகன்றபோதுதான்‌ 
நாம்‌ நம்‌ பாடுதலுடன்‌ உண்மையிலேயே ஆராதிக்கிறோம்‌. 


வாய்ப்பாட்டு 
பழைய ஏற்பாட்டு ஆராதனையில்‌ பல்வேறு இசைக்கருவிகள்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டிருப்பினும்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தொடக்கத்தில்‌ இருந்தே, 
இசைக்கருவிகள்‌ எதுவுமின்றி ௦8000118 எனப்பட்ட வாய்ப்பாட்டை 
பாடினர்‌. “& ௦80112” என்பது “... இசைக்கருவிகளின்‌ துணையற்றது என்று 
அர்த்தப்படுறெது. [118].: ௭, in the manner of + cappella, chapel, choir.]” 


இது சபையின்‌ பாடல்‌ என்பது [இசைக்கருவிகளின்‌ துணையற்ற] 
குரல்களுக்காக எழுதப்பட்ட பதினாறாம்‌ நூற்றாண்டு வரையிலான 
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காலத்தை உள்ளடக்கிய காலப்பகுதி வரையிலானகைக்‌ குறிக்கிறது. 
-. ஆகவே தற்போதய நாட்களில்‌ குழுவாகப்‌ பாடுதல்‌ என்பது 
[இசைக்கருவிகளின்‌] துணையின்றி” என்பதற்கான ஒரு பொருட்பல 
சொல்லாக அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுகிறது.” 


துவக்ககால சபையில்‌ வாயால்‌ பாடுதல்‌ என்பது மாத்திரமே நடைமுறையில்‌ 
இருந்ததால்‌ “8 08000118” அல்லது “வாய்ப்பாட்டு” என்று வெளிப்படுத்துதல்‌ 
தோற்றுவிக்கப்பட்டது. 

இசைக்கருவிகளின்‌ துணை என்பது புதிய ஏற்பாட்டு காலத்தில்‌ ற5எ[- 
௦5 அல்லது வினைச்சொல்லினுடைய வேர்வார்த்தையான 5/௦ என்பதில்‌ 
உள்ளடங்கவில்லை. இலக்கிய கிரேக்க மொழியில்‌, ற5எ//௦ என்பது ஒரு 
வில்லின்‌ நாண்‌, அல்லது சுரமண்டலத்தை மீட்டுதல்‌ என்பதில்‌ நடக்கும்‌, 
இழுத்து அதிரச்‌ செய்தல்‌, அதிர்வு ஏற்படுத்துதல்‌ அல்லது அதிர்வுக்குக்‌ 
காரணமாகுதல்‌ என்று அர்த்தப்பட்டது. சாதாரண மக்களின்‌ கிரேக்க 
மொழியான கொய்னீ கிரேக்க மொழியும்‌, புதிய ஏற்பாட்டு கிரேக்க 
மொழியும்‌ இலக்கிய கிரேக்க மொழியில்‌ இருந்து வேறுபடுகிறது. 794//௦ 
என்பதன்‌ மேம்பாட்டில்‌, இவ்வார்த்தையானது பாடுதலில்‌ வாய்ப்பாட்டுக்‌ 
குரல்களை அல்லது பாடுதலில்‌ இணைவு பெற்ற இருதயத்தின்‌ அதிர்வுகளை 
அதிரச்‌ செய்தல்‌ என்பதைக்‌ குறிக்க வந்தது. இந்தப்‌ பிந்திய கருத்தில்‌ “உங்கள்‌ 
இருதயத்தில்‌ கர்த்தரைப்‌ பாடிக்‌ கீர்த்தனம்பண்ணி” என்று பவுல்‌ இதைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ (எபேசியர்‌ 5:19). P5௮ll0 என்ற வினைச்சொல்லின்‌ விளக்‌ 
கத்தை உள்ளடங்கும்‌ அகராதியின்‌” சமீபத்திய பதிப்பொன்று மதிப்புக்குரிய 
கல்வியாளர்களுடனும்‌ மற்றும்‌ தனது முந்திய பதிப்பில்‌ இருந்தும்கூட 
கருத்து வேறுபடுகிறது. 

கிறிஸ்தவப்‌ பாடுதலில்‌ “சங்கீதங்கள்‌, கீர்த்தனைகள்‌ மற்றும்‌ ஞானப்‌ 














பாடல்கள்‌” ஆகியவை உள்ளடக்கப்பட வேண்டியதாயிருக்கிறது 
(எபேசியர்‌ 5:19; கொலோசெயர்‌ 3:16). இம்மூன்று சொற்றொடர்களையும்‌ 
வித்தியாசப்படுத்தும்‌ கோடு சுலபமாக வரையப்படுவதில்லை. இவைகள்‌ 
சாத்தியமான பாடல்‌ வடிவங்களாக உள்ளன. சிலர்‌ “சங்கீதங்கள்‌” 
என்பது பழைய ஏற்பாட்டு சங்கதங்களை அல்லது இசைக்கருவிகளின்‌ 
துணையுடன்‌ பாடும்‌ பாடல்களை அர்த்தப்படுத்துகிறது என்று கருத்துத்‌ 
தெரிவித்துள்ளனர்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாடல்களில்‌, சங்கீதங்களின்‌ 
அழகுமிக்க சிந்தனைகளை உள்ளடக்க முடியும்‌ என்றாலும்‌, “கிறிஸ்துவின்‌ 
வசனம்‌ உங்களுக்குள்ளே சகல ஞானத்தோடும்‌ பரிபூரணமாக வாசமா 





யிருப்பதாக” என்பது கொலோசெயர்‌ 3:16ல்‌ உள்ள அறிவுறுத்தலாக 
இருக்கிறது. கிறிஸ்துவின்‌ வசனங்கள்‌ சங்கதங்களில்‌ காணப்படுவதில்லை. 


வாய்ப்பாட்டிற்கு மாத்திரமே அதிகாரம்‌ /அங்கீகாரம்‌ உள்ளது 
ஆராதனையில்‌ பாடுதலைப்‌ பாட புதிய ஏற்பாடு அங்கீரிக்றெது, 
வழங்குகிறது. பாடுகலுடன்‌ இசைக்கருவிகளைச்‌ சேர்க்றெவர்கள்‌ அங்கீகார 
மற்ற நடவடிக்கைகளைச்‌ சேர்க்கின்றனர்‌. ஆராதனையில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இசைக்கருவிகளின்‌ துணையுடன்‌ பாடலாம்‌ அல்லது இசைக்கருவியை 
மீட்டலாம்‌ என்று புதிய ஏற்பாட்டில்‌ எந்த ஒரு வசனப்பகுதியும்‌ 
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அறிவுறுத்துவதில்லை. 

“பாடுதல்‌” என்பதே கிறிஸ்தவர்களுக்கு இசை பற்றிய ஒரே தெரிவாக 
இருந்துள்ளது (எபேசியர்‌ 5:19; கொலோசெயர்‌ 3:16). வேறு எவ்வகையான 
இசையும்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்படுவதில்லை என்ற உண்மையானது நம்மைப்‌ 
பாடுதலுடன்‌ வரையறைப்படுத்துவதாக உள்ளது. இசைக்கருவிகள்‌ 
எதையும்‌ தேர்ந்துகொள்வதற்கு நமக்கு அதிகாரம்‌ அளிக்கப்படவில்லை. 

நாம்‌ பயன்படுத்த வேண்டிய இசையின்‌ வகையை இயேசு தேர்ந்து 
கொண்டுள்ளார்‌, எனவே நாம்‌ அந்தத்‌ தேர்வுடன்‌ வரையறைப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளோம்‌.” பாடுதலின்‌ வகை அல்லது பாணியைப்‌ பற்றி அவர்‌ 
தெரிந்துகொள்ளுதல்‌ எதையும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை. பல்வேறு வகையான 
பாடல்களைப்‌ பாடுதல்‌ மற்றும்‌ பாடல்‌ ஏற்பாடுகளைச்‌ செய்தல்‌ ஆயெ 
வற்றிற்கு நாம்‌ சுதந்தரம்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. சோப்ரனோ, அல்ட்டோ, 
டெனர்‌, அல்லது பேஸ்‌ [தமிழ்‌ இசைமுறைப்படி கூறுவதென்றால்‌, உச்ச 
ஸ்தாயி, கீச்சுக்குரல்‌, ஸ்வரபேதம்‌ அல்லது அடிக்கட்டைத்‌ தொனி] போன்ற 
வற்றில்‌ பாடுதல்‌ என்பது “பாடி” என்ற கட்டளையுடன்‌ ஒன்றைக்‌ கூட்டு 
வதாக இருப்பதில்லை, அல்லது அது இயேசுவின்‌ அதிகாரத்தை மீறுவதும்‌ 
இல்லை, ஏனெனில்‌ இந்த வட்டாரங்களில்‌ அவர்‌ எந்த ஒரு தெரிவையும்‌ 
ஏற்படுத்தவில்லை. 

இயேசுவின்‌ எந்த போதனையின்‌ அடிப்படையிலும்‌, இசைக்கருவிகள்‌ 
ஆராதனையில்‌ அறிமுகப்படுத்தப்பட இயலாது. மனிதருடைய பாரம்‌ 
பரியங்களின்‌ அடிப்படையில்‌ மாத்திரமே அவைகள்‌ அறிமுகப்படுத்தப்பட 
முடியும்‌. மனிதரால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட பாரம்பரியங்கள்‌ தேவனை 
ஆராதிப்பதில்‌ மதிப்பற்றவைகளாக உள்ளன மற்றும்‌ அவைகள்‌ புறக்‌ 
கணிக்கப்பட வேண்டியவைகளாக உள்ளன (மாற்கு 7:7-13; கொலோசெயர்‌ 
2:8; இத்து 1:14). 





நியாயப்பிரமாணத்தின்‌8ழ்‌ இசைக்கருவிகளைப்‌ 
பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? 

தேவாலய ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன. 
அவைகளைக்‌ தேவன்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கு முன்பும்‌, நியாயப்பிரமா 
ணத்தின்‌ கீழும்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌ என்றால்‌, இப்போதும்‌ அவர்‌ அதை 
ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று வாதிடுகின்றனர்‌. இது தொட ருவதில்லை. 
தேவன்‌ கிறிஸ்தவ யுகத்திற்கு முன்பு பல்வேறு நடைமுறைகளை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌: உதாரணத்திற்கு, ஆராதனை எருசலேமுடன்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்தப்பட்டது, பல மனைவிகள்‌, ஆராதனையில்‌ மிருகபலி, கட்டளை 
யிடப்பட்ட தசமபாகம்‌, கடப்பாடுள்ள யூதத்துவப்‌ பண்டிகைகள்‌, மற்றும்‌ 
தூபம்‌ போன்றவை. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ தொடக்கத்துடன்‌, பழைய 
உடன்படிக்கையானது அதன்‌ கட்டளைகள்‌, ஆணைகள்‌, மற்றும்‌ நடை 
முறைகள்‌ யாவற்றுடனும்‌ புறம்பே ஒதுக்கப்பட்டது (கலாத்தியர்‌ 3:24, 25; 
எபேசியர்‌ 2:14, 15; எபிரெயர்‌ 7:19; 10:9). 

நியாயப்பிரமாணம்‌ அதன்கீழ்‌ வாழ்ந்தவர்களை நியாயந்தீர்க்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்படும்‌ (ரோமர்‌ 2:12). இந்தக்‌ காலத்தில்‌ நாம்‌ நியாயப்பிரமா 
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ணத்தின்£ம்‌ இருப்பதில்லை (ரோமர்‌ 6:14, 15), எனவே நாம்‌ நியாயப்பிரமா 
ணத்தினால்‌ நியாயந்தர்க்கப்படமாட்டோம்‌. நாம்‌ இயேசுவின்‌ வசனத்தைக்‌ 
கொண்டு நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ (யோவான்‌ 12:48). இந்தக்‌ காரணத்தி 
னால்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆராதனையில்‌ ஏற்புடையது எது என்பதைத்‌ தீர்மா 
னிக்கப்‌ பழைய ஏற்பாட்டைப்‌ பின்பற்றத்‌ தேவையில்லை. நாம்‌ தேவனை 
ஆராதிப்பதில்‌ பயன்படுத்த வேண்டியது என்ன என்பதைக்‌ கற்பதற்காக, நாம்‌ 
புதிய உடன்படிக்கையை படிக்க வேண்டும்‌. இசைக்கருவிகள்‌ ஆராதனையின்‌ 
ஒரு பாகமாகக்‌ கட்டளையிடப்படவில்லை என்பதால்‌, அவைகள்‌ நமது 
ஆராதனையில்‌ பயன்படுத்தப்படக்கூடாது. 


வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌, பரலோகத்தைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசும்போது கூறப்படும்‌ இசைக்கருவிகள்‌ 
பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? 

வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ சுரமண்டலங்கள்‌ பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடப்படுவது (5:8; 14:2, 3; 15:2) சபையில்‌ இசைக்கருவிகள்‌ 
பயன்படுத்தப்படுதலை நியாயப்படுத்துறெதா? யோவான்‌ கண்டவை 
கிறிஸ்தவ நடைமுறைகளாயிராமல்‌, வேறு சில விஷயங்களைக்‌ குறிக்கும்‌ 
அடையாளங்களாயிருந்தன. அவர்‌ பரலோகத்தில்‌ ஒரு ஆட்டுக்குட்டி (6:9); 
குதிரைகள்‌ (62-8); வெள்ளை அங்கிகள்‌ மற்றும்‌ குருத்தோலைகள்‌ (7:9); 
மேகம்‌ மற்றும்‌ வானவில்‌ (10:1); இடிமுழக்கம்‌ (10:3); சூரியன்‌, சந்திரன்‌, 
மற்றும்‌ பன்னிரண்டு நட்சத்திரங்கள்‌ (12:1); சீயோன்‌ மலை (14:1); மற்றும்‌ 
பல உருவங்களும்‌ இருக்கக்‌ கண்டார்‌. இவைகள்‌ நேரடியாக இருப்பதாக 
எடுத்துக்கொள்ளப்படக்கூடாக அடையாளங்களாக உள்ளன. 

யோவான்‌, யூதத்துவ ஆராதனையின்‌ அடையாளங்களைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌, இவற்றில்‌ எதுவும்‌ கிறிஸ்தவ ஆராதனையின்‌ பாகமாக இருப்பதில்‌ 
லை: தூபவர்க்கம்‌ நிறைந்த பொற்கலசங்கள்‌ (5:8), பலி செலுத்துவதற்கான 
பீடம்‌ (6:9), தேவாலயம்‌ (7:15; 15:8), தூபங்காட்டும்‌ பொற்கலசம்‌ (8:3, 4), 
பொற்பீடம்‌ (8:8, 5; 9:13), தூபவர்க்கத்தின்‌ புகை (8:4), பலிபீடத்து நெருப்பு 
(8:5), பொற்பீடத்தின்‌ நான்கு கொம்புகள்‌ (9:13), உடன்படிக்கையின்‌ பெட்டி 
(11:19), மற்றும்‌ சீயோன்‌ மலையில்‌ கூடியிருந்த மக்கள்‌ கூட்டம்‌ (14:1). 
இவைகள்‌, சுரமண்டலத்தைப்‌ போன்றே, கிறிஸ்கவ ஆராதனையை அல்ல, 
ஆனால்‌ பழைய ஏற்பாட்டு ஆராதனையுடன்‌ தொடர்புடையவைகளாக 
உள்ளன. 

பரலோகத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொன்றும்‌ ஆவிக்குரியதாகவும்‌ மற்றும்‌ 
நித்தியமானதாகவும்‌ உள்ளது; ஏதொன்றும்‌ பெளககமானதாகவும்‌ தற்காலிக 
மானதாகவும்‌ இருப்பதில்லை (2 கொரிந்தியர்‌ 4:18). வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ புத்தகத்தில்‌ தேவனுடைய சுரமண்டலங்கள்‌ எனப்படுபவை (15:2) 
பெளதீகரதியான சுரமண்டலங்களாக இருப்பதில்லை. தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ 
சுரமண்டலங்கள்‌ இசைக்கப்பட்ட தாக இம்மூன்று வனப்பகுதிகளில்‌ (5:8; 14:2, 
3; 15:2) எதுவும்‌ நிரூபிப்பதில்லை. பாடுதல்‌ என்பது மாத்திரமே யோவானால்‌ 
அடையாளப்படுத்தப்பட்ட ஒரே இசையாக உள்ளது. அவர்‌ பல தண்ணீர்கள்‌, 
இடிமுழக்கம்‌, மற்றும்‌ சுரமண்டலக்காரர்கள்‌ ஆகிய ஒலிகளை ஒப்பிட்டார்‌ 
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(14:2); ஆனால்‌ தண்ணீர்கள்‌, இடி முழக்கங்கள்‌, மற்றும்‌ சுரமண்டலங்கள்‌ 
ஆகியவை அங்கிருக்கவில்லை. இவ்விடத்தில்‌ சுரமண்டலங்கள்‌ பற்றிய 
குறிப்பிடுதல்‌, மற்ற யூதத்துவ ஆராதனை நடைமுறைகளை நாம்‌ பயன்படுத்த 
அதிகாரத்துவம்‌ அளிக்காதிருப்பது போன்றே, இசைக்கருவிகளைப்‌ 
பயன்படுத்துவதற்கும்‌ அதிகாரத்துவம்‌ அளிப்பதில்லை. 


இசைக்கருவிகளின்‌ இசையைக்‌ கூட்டுவதற்குக்‌ 
கிறிஸ்தவ சுதந்திரத்தை நாம்‌ கொண்டுள்ளோமா? 

கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள சுயாதீனம்‌, நமது ஆராதனையில்‌ 
இசைக்கருவிகளின்‌ இசையைக்‌ கூட்டுவதற்கு நமக்குச்‌ சுதந்திரம்‌ தருகிறதா? 
கிறிஸ்தவ சுயாதனம்‌ தேவனுடைய தேர்ந்துகொள்ளுதல்களுடன்‌ கூடுதல்‌ 
களை அனுமதிக்கிறது என்று யூகித்தலானது, 1 கொரிந்தியர்‌ 10:23ல்‌, 
பவுலின்‌ விவாதத்தினுடைய சந்தர்ப்பப்பொருளைத்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளுதலாக உள்ளது. அந்தப்‌ பகுஇயில்‌, 10:18-33ல்‌, பவுல்‌ சட்டப்‌ 
பூர்வமற்றதைப்‌ பற்றியல்ல, ஆனால்‌ சட்டப்பூர்வமானகைச்‌ செய்தல்‌ 
பற்றியே கலந்துரையாடினார்‌. குறிப்பிட்ட சில நிபந்தனைகளில்‌, நமக்குச்‌ 
சட்டப்பூர்வமானவைகளாக உள்ள எல்லாவற்றையும்‌ செய்வதில்‌, 








நாம்‌ ஞானமுள்ளவர்களாக இருக்க மாட்டோம்‌. நம்முடன்‌ இணைவு 
கொண்டுள்ளவர்களுக்கு நல்லது எது என்பதை நாம்‌ ஆழ்ந்து சிந்திக்க 
வேண்டும்‌ (10:24). 

சட்டப்பூர்வமான ஒவ்வொன்றையும்‌ செய்தல்‌ என்பது மற்றவர்களை 
எதுர்மறையாகப்‌ பாதித்தது என்றால்‌ அது நமக்கு விவேகமற்றதாக 
இருக்கும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:31, 32). இயேசுவினால்‌ போதிக்கப்படாத 
விஷயங்களை நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ விவாதிக்கவில்லை. 
மாறாக, அவரால்‌ அனுமதிக்கப்பட்டுள்ளவற்றைச்‌ செய்வதினால்‌ நாம்‌ 
பிறருக்கு இடைஞ்சலாக இருப்போம்‌ என்றால்‌, அவற்றில்‌ இருந்து நாம்‌ 
விலகியிருக்க வேண்டும்‌ என்றே போதித்தார்‌. 


தொகுப்புரை 

பாடுதல்‌ என்பது நமது ஆராதனையின்‌ மாபெரும்‌ அனுபவங்களில்‌ 
ஒன்றை அளிக்க முடியும்‌. பாடுதலில்‌ நாம்‌ தேவனைத்‌ துதிக்கவும்‌, மற்ற 
வர்களை மேல்‌ உயர்த்தி அறிவுறுத்தவும்‌, நமது சொந்த ஆத்துமாக்களுக்குப்‌ 
பக்திவிருத்தியூட்டவும்‌ முடியும்‌. பாடல்களின்‌ மூலமாக நாம்‌ கிறிஸ்தவ 
வாழ்வின்‌ பல முகப்புகளைப்‌ பகிர்ந்துகொள்ள முடியும்‌. நமது துதி மற்றும்‌ 
பாடலில்‌ ஆராதனை ஆகியவற்றில்‌ தேவனே நமது கவனக்குவிப்பைப்‌ 
பெறுபவராக இருக்க வேண்டும்‌. 

இயேசு அங்கீகரித்துள்ளவற்றை மாத்திரமே நாம்‌ நமது ஆராதனையில்‌ 
உள்ளடக்க வேண்டும்‌. பாடுதல்‌ என்பது மாத்திரமே கிறிஸ்தவர்களுக்குக்‌ 
கட்டளையிடப்பட்ட ஓரே இசையின்‌ வகையாக இருப்பதினால்‌, நாம்‌ 
இசைக்கருவிகளின்‌ இசையையோ அல்லது மனிதரிடம்‌ தோன்றிய மற்ற 
நடைமுறைகளையோ சேர்த்துக்கொள்ளக்‌ கூடாது. தேவன்‌ அங்கீகரித்‌ 
துள்ளவற்றை நாம்‌ நடைமுறைப்படுத்தினால்‌ மாத்திரமே நமது ஆராதனை 
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அவருக்குப்‌ பிரியமானதாக இருக்கும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “பாடுதல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தைகள்‌: ௭௦௦ (எபேசியர்‌ 5:19; கொலோசெயர்‌ 3:16; வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 5:9; 14:3; 15:3), humneo (மத்தேயு 26:30; மாற்கு 14:26; நடபடிகள்‌ 16:25; 
எபிரெயர்‌ 2:12), மற்றும்‌ ற5எ//௦ (ரோமர்‌ 15:9; 1 கொரிந்தியர்‌ 14:15; எபேசியர்‌ 5:19 
[“8ர்த்தனம்‌ பண்ணி]; யாக்கோபு 5:13). 24merican Heritage Dictionary, 30 ed. (2001), 
s.v. “a cappella.” ‘The Oxford English Dictionary, 2d ed. (1989), s.v. “a cappella.” “Walter 
Bauer, 4 Greek-English Lexicon of the New Testament and Other Early Christian Litera- 
ture, 3d ed., rev. and ed. Frederick W. Danker (Chicago: University of Chicago Press, 2000), 
1096. “இப்புத்தகத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌ உள்ள “இன்றைய நாட்களில்‌ ஆராதனை 
நடைமுறைகளுக்கான அதிகாரத்துவம்‌” என்ற துணைப்பாடத்தில்‌ காணவும்‌. 
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கெபத்தீன்‌ மூலம்‌ ஆராதனை 


ஜெபம்‌ என்பது நாம்‌ தேவனுடன்‌ நெருங்கிய வகையில்‌ 
உறவுகொண்டிருக்கக்கூடிய ஒரு வழியாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ ஜெபத்தில்‌, 
நாம்‌ நமது உள்ளார்ந்த உணர்வுகளை வெளிப்படுத்தவும்‌ நமது ஆத்துமாக்‌ 
களை முற்றிலுமாக திறந்து காட்டவும்‌ முடியும்‌. ஜெபத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌, 
தேவனுடைய பிரசன்னத்துற்குள்‌ பிரவேசிக்கவும்‌, மிகவும்‌ அற்பமானவற்றில்‌ 
இருந்து நமது வாழ்வின்‌ மிக முக்கியமான அம்சங்கள்‌ வரையிலான நமது 
இருதயங்களில்‌ உள்ள எவற்றையும்‌ அவருக்குத்‌ தெரிவிக்க முடியும்‌. “எல்லா 
வற்றையும்‌” (பிலிப்பியர்‌ 4:6) நமது ஜெபங்களில்‌ உள்ளடக்கப்பட 
முடியும்‌, ஏனென்றால்‌ எந்த ஒரு விஷயமும்‌ தேவனுக்கு மிகவும்‌ அற்ப 
மானதல்ல. 





ஒருவேளை நமது ஜெபங்களில்‌ பெரும்பான்மையானவை 
தேவனிடத்தில்‌ இருந்து உதவிக்கு வேண்டுகோள்களாக இருக்கலாம்‌. 
ஜெபத்திற்கு அப்படிப்பட்ட ஒரு அணுகுமுறையானது மிகவும்‌ வரை 
யறைக்கு உட்பட்டதாக உள்ளது. நமது ஜெபங்கள்‌, நன்றி செலுத்துதல்‌, 
துதி, மற்றும்‌ அவருடன்‌ நாம்‌ பகிர்ந்துகொள்ள விரும்பும்‌ மற்ற பல 
சிந்தனைகள்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்க வேண்டும்‌. கருத்து விஷயம்‌ 
எல்லைக்கு அப்பாற்பட்டதாக உள்ளது. நமது வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு 
விஷயத்தைப்‌ பற்றியும்‌ தேவன்‌ அக்கறை கொண்டுள்ளார்‌: நமது 
தோல்விகள்‌, வெற்றிகள்‌, இடர்ப்பாடுகள்‌, மற்றும்‌ சந்தோஷத்திற்கான 
காரணங்கள்‌. 

நாம்‌ ஜெபிக்கும்போது, பின்வருபவற்றை உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌: 

1. தேவன்‌ தம்முடன்‌ உரையாடுவதற்குத்‌ தமது பிரசன்னத்திற்குள்‌ 
நம்மை வரவேற்கத்‌ தயாராக இருக்கிறார்‌ (மத்தேயு 7:7; எபிரெயர்‌ 4:16). 

2. ஆவியானவர்‌ நமக்கு உதவுகிறார்‌ (ரோமர்‌ 8:26, 27). 

3. தேவன்‌ சர்வவல்லமை உடையவராக இருக்கிறார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ 
நமது வேண்டுகோள்களுக்கு பதில்‌ அளிக்கக்‌ கூடியவராக இருக்கிறார்‌ 
(எபேசியர்‌ 3:20). 

4. நாம்‌ நமது உள்ளார்ந்த உணர்வுகள்‌, விருப்பங்கள்‌, மற்றும்‌ 
ஆசைகள்‌ ஆகியவற்றைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ வெளிப்படுத்த வேண்டிய 
அவசியம்‌ உடையவர்களாக இருக்கிறோம்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:69. 

5. நமது அன்றாடத்‌ தேவைகளைச்‌ சந்திப்பதற்கு நாம்‌ தேவனைச்‌ 
சார்ந்திருக்கிறோம்‌ (பிலிப்பியர்‌ 4:19). 

6. நாம்‌ முற்றிலும்‌ வெளிப்படையாக இருப்பது தேவை, ஏனென்றால்‌ 
தேவனுக்கு எல்லாம்‌ வெளியரங்கமாக உள்ளது (எபிரெயர்‌ 4:13). 

7. நாம்‌ சர்வவல்லவருக்கு முன்பாகத்‌ தகுதியவற்றவர்களாக இருக்கி 
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றோம்‌, ஆயினும்‌ இயேசுவின்‌ மத்தியஸ்தத்தின்‌ மூலம்‌ நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்‌ 
ளப்படுதலைக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ (எபிரெயர்‌ 4:14, 12). 

8. தேவன்‌ உற்றுக்‌ கவனிக்கவும்‌ மற்றும்‌ பதில்‌ அளிக்கவும்‌ மனவிருப்பம்‌ 
கொண்டுள்ளார்‌ (1 பேதுரு 3:12). 

தேவனை அறிந்தவர்களும்‌ அவருடன்‌ உள்ள நெருங்கிய உறவின்‌ 
காரணமாக ஜெபிக்கக்‌ கூடியவர்களும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படும்‌ விதத்தில்‌ 
ஜெபிப்பவர்களாக இருக்கின்றனர்‌. தேவனைப்‌ பற்றி அறிவதே ஜெபிக்கக்‌ 
கற்றுக்கொள்ளும்‌ வழியாக உள்ளது. நாம்‌ அவரை அறியும்போது, 
அவரிடத்தில்‌ சிறப்பாகப்‌ பேசுவது எவ்வாறு என்பதையும்‌ அவருடன்‌ 
எதைப்‌ பகிர்ந்துகொள்வது என்பதையும்‌ நாம்‌ புரிந்துகொள்வோம்‌. நாம்‌ 
ஒருபோதும்‌ நமது உள்ளார்ந்த உணர்வுகளைப்‌ போதுமான அளவுக்கு 
வெளிப்படுத்தக்‌ கூடாதவர்களாக இருப்போம்‌, ஆனால்‌ நமக்கு உதவி 
உண்டு. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நமது பெலனற்ற முயற்சிகளை எடுத்து 
அவற்றைத்‌ தேவனுக்குப்‌ புரியக்கூடிய வகையில்‌ முன்‌ வைக்கறொர்‌ (ரோமர்‌ 
8:26, 27). 


வேதாகமத்தின்‌ பாடக்கருத்து 
என்ற வகையில்‌ ஜெபம்‌ 

ஜெபம்‌ என்பது வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ பாடக்கருத்துகளில்‌ 
ஒன்றாக உள்ளது. எபிரெய வினைச்சொல்லான றப! (“ஜெபித்தல்‌”) 
மற்றும்‌ பெயர்ச்சொல்லான [ill (“ஜெபம்‌”) என்பவை பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட சில பிரதான சொற்களாக இருக்கின்றன. 
“மன்றாடுதல்‌,” என்ற அர்த்தமுள்ள 10 என்ற இன்னொரு எபிரெய 
வினைச்சொல்‌ “கெஞ்சுதல்‌” அல்லது “ஜெபித்தல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌, நாம்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ றரseuchomai 
(“ஜெபித்தல்‌”) என்ற வினைச்சொல்லையும்‌ ற7:0221/0/2 (“ஜெபம்‌”) என்ற 
பெயர்ச்சொல்லையும்‌ காணுகிறோம்‌. 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ முப்பத்தி ஒன்பது புத்தகங்களில்‌ பதினெட்‌ 
டிலும்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இருபத்தி ஏழு புத்தகங்களில்‌ எட்டிலும்‌, 
இவ்வார்த்தைகளில்‌ குறைந்தபட்சம்‌ ஒன்றாவது பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
மற்ற புத்தகங்கள்‌ “ஜெபித்தல்‌” மற்றும்‌ “ஜெபம்‌” என்ற வார்த்தைகளை 
பயன்படுத்தியிராமற்போனாலும்‌, அவற்றில்‌ பெரும்பான்மையானவை, 
ஜெபத்தின்‌ கருத்தை உள்ளடக்கியிருக்கின்றன. இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
“விண்ணப்பம்‌ பண்ண” வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ கூறினார்‌ (எசேக்கியேல்‌ 





36:37). தேவனிடம்‌ மழைக்காக வேண்டிக்கொள்ளும்படி சகரியா கூறினார்‌ 
(சகரியா 10:1). யோவான்‌ “ஜெபித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படும்படி “கேட்டல்‌” 
என்ற வார்த்தையை அடிக்கடி பயன்படுத்தினார்‌ (யோவான்‌ 14:13, 14, 16; 
15:7, 16; 16:23, 24, 26; 1 யோவான்‌ 3:22; 5:14-16). 
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இயேசுவின்‌ ஜெபங்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ வாழ்வில்‌ அவர்‌ ஜெபத்தில்‌ செலவிட்ட நேரங்கள்‌ 
கவனிக்கத்தக்க அம்சமாக உள்ளது. அவரது ஜெபங்கள்‌ மற்ற சுவிசேஷ 
விவரங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ அதிகமாகக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளன. இங்கு இயேசு ஜெபித்ததாகப்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ள 
பதினேழு வேளைகளின்‌ நல்ல தொகுப்புரை தரப்படுகிறது: 


இவைகள்‌ நான்கு குழுக்களாகப்‌ பிரிக்கப்படலாம்‌. (1) அவரது 
வாழ்வின்‌ முக்கியமான சூழ்நிலைகளில்‌ ஜெபங்கள்‌: (அ) அவரது 
ஞானஸ்நானம்‌ (லூக்கா 3:21), (ஆ) அப்போஸ்தலர்களைத்‌ தேர்ந்து 
கொள்ளுதல்‌ (6:12, 13), (இ) அவர்‌ மேசியா என்று அறிக்கையிடுதல்‌ 
(9:18), (ஈ) அவர்‌ மறுரூபமாகுதல்‌ (9:29), (௨) சிலுவைக்கு முன்‌ 
கெத்செமனேயில்‌ (22:39, 40), மற்றும்‌ (ஊ) சிலுவையில்‌ (23:46). 
(2) அவரது ஊழியத்தின்போது ஜெபங்கள்‌: (அ) யூதத்தலைவர்களுடன்‌ 
விவாதத்திற்கு முன்னதாக (5:16), (ஆ) “கர்த்தர்‌ கற்பித்த ஜெபத்தை” 
அளிப்பதற்கு முன்னதாக (11:1), (இ) கிரேக்கர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ 
வந்தபோது (யோவான்‌ 12:7, 8), மற்றும்‌ (ஈ) ஐயாயிரம்‌ பேருக்கு 
உணவளித்த பின்பு (மாற்கு 6:46). (3) அவரது அற்புதங்களின்போது 
ஜெபங்கள்‌: (அ) திரளான கூட்டத்தைக்‌ குணமாக்கியபோது (1:35), 
(ஆ) ஐயாயிரம்போர்களுக்கு உணவளிப்பதற்கு முன்பு (6:41), (இ) 
செவிடும்‌ ஊமையுமான ஒருவனைக்‌ குணமாக்குதல்‌ (7:34), மற்றும்‌ 
(ஈ) லாசருவை மரணத்தில்‌ இருந்து எழுப்புதல்‌ (யோவான்‌ 11:41). (4) 
மற்றவர்களுக்காக ஜெபங்கள்‌: (அ) பதினொருவருக்காக ஜெபம்‌ 
(17:6-19), (ஆ) சபை முழுவதற்கும்‌ ஜெபம்‌ (17:20-26), (இ) 
அவரைச்‌ சிலுவையில்‌ அறைந்தவர்களுக்காக (லூக்கா 23:34), மற்றும்‌ 
(ஈ) பேதுருவுக்காக (22:32). 


இயேசு மற்றவர்களுக்காக ஜெபித்திருந்தபோதிலும்‌, அவரது ஜெபங்களில்‌ 
அவர்‌ தம்மையும்‌ உள்ளடக்கினார்‌ (யோவான்‌ 17:1-26. 

தேவனுடன்‌ உரையாடுதல்‌ என்பது அவருக்கு முக்யெமானதாக 
இருந்தது. “அவர்‌ மாம்சத்திலிருந்த நாட்களில்‌, தம்மை மரணத்தினின்று 
இரட்சிக்க வல்லமையுள்ளவரை நோக்கி, பலத்த சத்தத்தோடும்‌ கண்ணீ 
ரோடும்‌ விண்ணப்பம்பண்ணி, வேண்டுதல்செய்து, தமக்கு உண்டான 
பயபக்தியினிமித்தம்‌ கேட்கப்பட்டு” (எபிரெயர்‌ 5:7). அவர்‌ அப்போஸ்‌ 
கலர்களைத்‌ தேர்ந்துகொள்வதற்கு முன்பு, பிதாவினிடத்தில்‌ இரவு முழுவதும்‌ 
ஜெபித்தார்‌ லூக்கா 6:12-16). 

தமது பரலோக இல்லத்தில்‌ இருந்து புறம்பே, பரலோகத்தின்‌ பிதாவை 
விட்டுப்‌ பிரிந்த நிலையில்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ பிதாவின்‌ சுயபிரசன்னத்தின்‌ 
நெருக்கத்தை விட்டிருந்தார்‌ மற்றும்‌ அவருடன்‌ அடிக்கடி பேச விரும்பி 
னார்‌ என்பது தெளிவு. நம்மைக்‌ காட்டிலும்‌ அவர்‌ தேவனுடைய 
பிரசன்னத்தை அதிகம்‌ முழுமையான அளவுக்கு உணர்ந்தறியக்‌ கூடியவராக 
இருந்தபோதிலும்‌, அவரது ஜெபவாழ்வு நமக்கு உதாரணமாக உள்ளது. 
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ஜெபத்தைப்பற்றி இயேசுவின்‌ 
போதனை 


இயேசு ஜெபித்தது மட்டுமின்றி, ஜெபத்தைப்பற்றி அவர்‌ மாபெரும்‌ 
பாடங்களையும்‌ போதித்தார்‌. இயேசு ஜெபிக்கையில்‌, அவரது சீஷர்களில்‌ 
ஒருவர்‌, யோவான்‌ தமது சீஷர்களுக்கு ஜெபிக்கக்‌ கற்றுத்‌ தந்ததுபோல்‌, 
எவ்வாறு ஜெபிப்பது என்று தங்களுக்கும்‌ அவர்‌ கற்றுத்தர வேண்டும்‌ என்று 
அவரிடத்தில்‌ கேட்டுக்கொண்டார்‌. அவர்‌ மிகவும்‌ அடிக்கடி உண்மையுடன்‌ 
ஜெபத்தில்‌ இருப்பதை அவர்கள்‌ கண்டது அவர்களை இந்த அறிவுறுத்தலை 
நாடும்படி செய்தது (லூக்கா 11:1). அவர்களின்‌ வேண்டுகோளுக்கு 
இணங்கி “கர்த்தருடைய ஜெபம்‌” என்று அழைக்கப்படுகிற ஜெபத்தைக்‌ 
கொடுத்தார்‌ லூக்கா 11:2-4; மத்தேயு 6:9-13ஐயும்‌ காணவும்‌). “மாதிரி 
ஜெபம்‌” என்பது மிகவும்‌ சிறப்பான தலைப்பாக இருக்கலாம்‌. 

இந்த ஜெபம்‌ முனைப்பானதாகவும்‌ போலித்தனமற்றதாகவும்‌ 
உள்ளது. இயேசு தமது சீஷர்களிடம்‌, பிதாவை மதிப்புடன்‌ அழைத்து 
வேண்டுகோள்‌ விடுத்து, விரைவில்‌ நிலைநாட்டப்பட இருந்த ராஜ்யத்தின்‌ 
வருகைக்காக வேண்டுகோள்‌ விடுக்கும்படி கேட்டார்‌ (மத்தேயு 4:17; மாற்கு 
1:15; 9:1). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ அன்றாட உணவுக்காக, பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்‌ 
படுவதற்காக, மன்னிக்கும்‌ இருதயத்திற்காக, சோதனை வேளைகளில்‌ 
உதவிக்காக, மற்றும்‌ தீமையினின்று விடுவிக்கப்படுவதற்காக வேண்டுகோள்‌ 
விடுக்கும்படி அறிவுறுத்தினார்‌. 

இந்த ஜெபம்‌ மனிதரின்‌ அடிப்படைத்‌ தேவைகளை விரிவான 
மொழியெதுவுமின்றி வெளிப்படுத்துகிறது என்பது இதன்‌ அழகாக 
உள்ளது. இது தனது பொருளடக்கத்தில்‌ முழுமையாக இருப்பதாகக்‌ 
கருதப்பட வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. இயேசு, “இந்த 
ஜெபத்தை ஜெபியுங்கள்‌” என்று கூறவில்லை. மாறாக, அவர்‌, “நீங்கள்‌ 
ஜெபம்பண்ண வேண்டிய விதமாவது” அல்லது “மாதிரியாக” (1417) என்றே 
கூறினார்‌ (மத்தேயு 6:9). இயேசு இந்த ஜெபத்தை நமது ஜெபங்களில்‌ 
பண்புபட வேண்டிய எளிமைக்கு உதாரணமாகக்‌ கொடுத்தார்‌. 

இயேசு பரலோகத்தின்‌ பிதாவை நோக்கி இரவு முழுவதும்‌ ஜெபித்த 
போது (லூக்கா 6:12), அவர்‌ இந்த ஜெபத்தை ஒப்பித்துக்‌ கொண்டிருக்க 
வில்லை. “கர்த்தருடைய ஜெபத்தின்‌” கருத்துக்கள்‌ எதுவும்‌, பதிவு செய்யப்‌ 
பட்டுள்ள இயேசுவின்‌ நீண்ட ஜெபத்தில்‌ அடங்கியுள்ள வார்த்தைகளில்‌ 
அடங்கியிருப்பதில்லை (யோவான்‌ 17:1-26). அவர்‌ தம்மைப்‌ பற்றி, 
தம்மைப்‌ பின்பற்றுபவர்களைப்‌ பற்றி மற்றும்‌ அவர்களால்‌ மனமாற்றம்‌ 














அடைபவர்களைப்‌ பற்றித்‌ தமது பிதாவுடனான உரையாடலில்‌ மிகவும்‌ 
நேரடியாக இருந்தார்‌. இந்த ஜெபத்தின்‌ பொருளடக்கமானது “மாதிரி 
ஜெபத்தில்‌” உள்ளதுபோல்‌ இராவிட்டாலும்‌, இந்த ஜெபமானது குறிப்பிட்ட 
சூழ்நிலை ஒன்றைப்‌ பற்றி ஜெபிப்பதற்கான உதாரணமாக இருக்க முடியும்‌. 

நாம்‌ ஜெபிக்கும்போது, பிறரைக்‌ கவருவதற்காகப்‌ புறம்பான 
காட்சிப்படுத்துதல்களைக்‌ கொண்டிருக்கலாகாது என்று இயேசு 
போதித்தார்‌. நாம்‌ நமது தனிப்பட்ட ஜெபங்களில்‌ தேவனுடன்‌ அமைதி 
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யான மற்றும்‌ எளிமையான வகையில்‌ உரையாட வேண்டும்‌ (மத்தேயு 6:5, 
6), நாம்‌ பெருக்கமான வார்த்தைகளைக்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பயன்படுத்த 
லாகாது (மத்தேயு 6:7). முகத்தை விகாரப்படுத்திக்‌ கொள்ளுதல்‌, 
பக்தியாகத்‌ தோன்றுகிற வாய்மொழிக்குரல்கள்‌, மற்றும்‌ கைகளின்‌ 
அசைவுகள்‌ போன்ற ஆடம்பரமான காட்சிப்படுத்துதல்கள்‌ மனிதர்களைக்‌ 
கவருவதாக உள்ளன. ஆனால்‌ தேவனையல்ல. [இவற்றின்மூலம்‌] அவர்‌ 
மனம்‌ கவரப்பட வேண்டும்‌ என்ற அவசியம்‌ இல்லை, இவற்றினால்‌ அவர்‌ 
மனம்‌ கவரப்படவும்‌ முடியாது. நாம்‌ நமது மனித பலவீனத்தையும்‌, நமது 
தேவைகளின்‌ வேளைகளில்‌ நமக்கு உதவுவதற்கு, நாம்‌ அவரைச்‌ சார்ந்திருக்க 
வேண்டியதையும்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌ (எபிரெயர்‌ 4:16). நாம்‌ அவரைச்‌ 
சார்ந்திருத்தலும்‌ நாம்‌ அவர்மீது கொண்டுள்ள விசுவாசமும்‌, அவர்‌ 
காணுகிற மற்றும்‌ மதிக்கிற நெறிகளாக இருக்கின்றன (மத்தேயு 8:10; 
15:28). 

நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதற்காகக்‌ கேட்க வேண்டும்‌ 
என்று இயேசு உரைத்தார்‌ (மத்தேயு 7:7). ஒரு மனிதர்‌ அப்பம்‌ தேவைப்‌ 
படுகிற சூழ்நிலையில்‌, அவர்‌ நள்ளிரவு வேளையில்‌ வேண்டுகோள்‌ 
விடுத்தாலும்‌, அவரது நண்பர்‌ பதில்‌ செய்யும்‌ அதேவழியில்‌ தேவன்‌ 
நமக்கும்‌ பதில்செயல்‌ செய்வார்‌ லூக்கா 11:5-13). 

நாம்‌ மன்னிப்பிற்காகவும்‌ ஜெபிக்க வேண்டும்‌. தாழ்மையுடன்‌ 
மன்னிப்புக்‌ கேட்கும்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌, தங்களை மற்ற 
வர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்தவர்களாகக்‌ கருதுகிற சுயநீதியடைய 
மக்களை போலின்றி, நீதிமான்களாக்கப்படுவார்கள்‌ லூக்கா 18:9- 
14). பெரிய கடன்‌ ஒன்றை மன்னிக்கப்பட்ட ஒரு மனிதன்‌ தனது சக 
ஊழியன்‌ தன்னிடத்தில்‌ பட்ட ஒரு சிறு கடனை மன்னிப்பற்ற வழியில்‌ 
வற்புறுத்தியது பற்றிய உவமையொன்றை இயேசு கூறினார்‌ (மத்தேயு 
18:21-35). இவ்வாறு, அவர்‌ நாம்‌ மன்னிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று 
எதிர்பார்த்தால்‌, நாம்‌ மற்றவர்களை மன்னிக்கக்‌ கற்றுக்கொள்ள 











வேண்டும்‌ என்று காண்பித்தார்‌. 

நாம்‌ “நம்பிக்கை இழந்துவிடக்‌ கூடாது, ஜெபிக்க வேண்டும்‌” 
என்பது இயேசுவின்‌ மாபெரும்‌ பாடங்களில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. இதை 
விவரிப்பதற்கு, அவர்‌ ஒரு விதவை நீதியற்ற ஒரு நியாயாதிபதியிடத்தில்‌ 
தொடர்ந்து வந்து வேண்டியதால்‌ அவரிடம்‌ இருந்து உதவி பெற்றது 
பற்றிய நிகழ்ச்சியைக்‌ கூறினார்‌ லூக்கா 18:1-8). 

இயேசு அவருக்கு வரவிருந்த மரணம்‌ பற்றிய பெருந்துக்கத்தின்‌ 
ஆழத்தில்‌ இருக்கையில்‌, தமது சீஷர்களிடத்தில்‌ விழித்திருந்து ஜெபிக்கும்படி 
புத்திகூறினார்‌ (மத்தேயு 26:41). அவர்களின்‌ சூழ்நிலையில்‌ ஜெபம்‌ 
முக்யெமானதாக இருந்தது, ஆனால்‌ அது தன்னிலே போதுமான தாக 
இருக்கவில்லை; அவர்கள்‌ விழித்திருக்கவும்‌ வேண்டியதாயிருந்தது. 
ஜெபம்‌ என்பது நம்மை “கட்டுதல்‌” மற்றும்‌ “தேடுதல்‌” என்ற நமது 
பொறுப்புகளில்‌ இருந்து விடுவிப்பதில்லை (மத்தேயு 7:7, 8). நாம்‌ 
ஞானத்திற்காகக்‌ கேட்கவேண்டியுள்ளது என்றாலும்‌ (யாக்கோபு 1:5), 
ஞானத்தை ஆதாயப்படுத்திக்கொள்ளுவதற்காக, அதைக்‌ கண்டறியும்‌ 
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நல்ல ஆலோசனைகளைப்‌ பயன்படுத்தி (நீதிமொழிகள்‌ 13:10ஆ), நாம்‌ 
நமது பகுதிப்‌ பணியையும்‌ செய்ய வேண்டும்‌ (நீதிமொழிகள்‌ 4:5, 7; 23:23). 
நமது ஜெபங்களுக்கான பதிலைப்‌ பெறுவதற்கு நாம்‌ நம்மால்‌ செய்ய இயலாத 
வற்றிற்குத்‌ தேவனைச்‌ சார்ந்திருத்தல்‌ மூலம்‌ நமது பகுதிப்‌ பணியைச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. ஒரு பழங்கூற்று இந்தக்‌ கருத்தை விவரித்தது: “பதிலானது 
தேவனை முற்றிலும்‌ சார்ந்துள்ளது என்ற வகையில்‌ ஜெபியுங்கள்‌, மற்றும்‌ 
பதிலானது உங்களை முற்றிலும்‌ சார்ந்துள்ளது என்ற வகையில்‌ வேலை 
செய்யுங்கள்‌.” 





ஆதி சபையாரின்‌ ஜெபங்கள்‌ 

நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்படி, ஜெபம்‌ என்பது ஆதி சபையாரின்‌ 
நடவடிக்கைகளில்‌ ஒன்றிணைந்த ஒரு பகுதியாக இருந்தது. உறுப்பினர்கள்‌ 
ஒன்றிணைந்தும்‌ தனித்தனியாகவும்‌ ஜெபித்தனர்‌. அவர்கள்‌ தேவனைச்‌ 
சார்ந்திருந்தமை மற்றும்‌ அவரிடத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஏறெடுத்த விண்ணப்பங்கள்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ காரணமாக, அவர்களுக்கு உதவவும்‌ அவர்களைப்‌ பலப்‌ 
படுத்தவும்‌ தேவன்‌ அவர்கள்‌ மூலமாகவே கிரியை செய்தார்‌. அதிக்கிறிஸ்த 
வார்களின்‌ ஊக்கமான ஜெபம்‌ என்பது சபை மிக விரைவாக வளர்ந்ததற்கான 
காரணங்களில்‌ ஒன்றாக இருக்கலாம்‌. பின்வரும்‌ ஜெபங்களைப்‌ பற்றி 
லூக்கா தமது நடபடிகள்‌ என்ற புத்தகத்தில்‌ குறிப்பிட்டார்‌: 

1. புதிதாய்ப்‌ பிறந்த சபையானது ஜெபத்தில்‌ தரித்திருந்தது 
(நடபடிகள்‌ 2:42). 

2. பேதுருவும்‌, யோவானும்‌ இயேசுவின்‌ நாமத்தைக்‌ குறித்துப்‌ 
பேசக்‌ கூடாது என்று கட்டளையிடப்பட்ட பின்பு, அவர்கள்‌ 
சீஷா்களிடத்தில்‌ திரும்பி வந்தனர்‌. சபைக்குழுமம்‌ ஜெபத்தில்‌ தேவனைக்‌ 
கண்ணோக்கினது (நடபடிகள்‌ 4:24-31). 

3. அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ நேரத்தை ஜெபத்திற்கும்‌ தேவ 
வசனத்தின்‌ ஊழியத்திற்கும்‌ அர்ப்பணிப்பதற்காக, உதவிசெய்யும்‌ 
பொறுப்பைப்‌ பிறரிடத்தில்‌ ஒப்புவித்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 6:4). 

4. தேவையில்‌ இருந்த விதவைகளுக்கு உதவிசெய்வதற்காகத்‌ தேர்ந்‌ 








தெடுக்கப்பட்ட ஏழுபேரிடம்‌ பொறுப்பை ஒப்புவிப்பதற்கு முன்னர்‌, 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஜெபித்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 6:6). 

5. ஸ்தேவான்‌ கல்லெறிந்து கொல்லப்படுகையில்‌, இயேசுவினிடம்‌ 
ஜெபித்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 7:59, 60). 

6. பேதுருவும்‌, யோவானும்‌, சமாரியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்படிக்கு அவர்கள்மீது 
கைகளை வைப்பதற்குமுன்‌ ஜெபித்தனர்‌ நடபடிகள்‌ 8:15). 

7. சீமோன்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காக ஜெபிக்கும்படி கூறப்பட்டார்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22), மற்றும்‌ அவர்‌ பேதுரு மற்றும்‌ யோவான்‌ ஆகியோரை 
நோக்கித்‌ தனக்காக ஜெபிக்கும்படி கேட்டுக்கொண்டார்‌ (நடபடிகள்‌ 
8:24). 

8. பேதுரு தொற்காளை உயிர்ப்பிக்கும்‌ முன்‌ ஜெபித்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 
9:40). 


178 


9. யோப்பாவில்‌, பேதுரு போஜனம்‌ பண்ணுவதற்காக வீட்டின்‌ மேற்‌ 
கூரையின்மேல்‌ காத்திருக்கையில்‌, ஜெபித்தார்‌ நடபடிகள்‌ 10:9; 11:5). 

10. பேதுரு சிறைச்சாலையில்‌ இருந்தபோது சபையார்‌ அவருக்காக 
ஜெபித்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 12:5, 12). 

11. பவுலையும்‌, பர்னபாவையும்‌ அவர்களின்‌ முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ 
பயணத்திற்கு அனுப்பிவைக்கும்முன்‌, ஜெபம்‌ கூறப்பட்டது நடபடிகள்‌ 
13:3). 

12. பவுலும்‌, பர்னபாவும்‌ மூப்பார்களை ஏற்படுத்தும்‌ முன்‌ ஜெபித்தனார்‌ 
(நடபடிகள்‌ 14:23). 

13. பிலிப்பி நகரச்‌ சிறைச்சாலையில்‌, நள்ளிரவு வேளையில்‌ பவுலும்‌, 
சீலாவும்‌ ஜெபித்தனர்‌ நடபடிகள்‌ 16:25). 

14. எபேசு நகர மூப்பார்களிடத்தில்‌ பவுல்‌ பிரியாவிடை கூறியபோது, 
அவர்கள்‌ முழங்காலில்‌ இருந்து ஜெபித்தனர்‌ நடபடிகள்‌ 20:36). 

15. பவுல்‌ தீருவில்‌ இருந்து புறப்பட்டபோது கடற்கரையில்‌ ஜெபங்கள்‌ 
கூறப்பட்டன (நடபடிகள்‌ 21:5). 

16. பவுல்‌ தம்மைச்‌ சுத்திகரித்துக்கொள்ளத்‌ தேவாலயத்திற்கு 
வந்தபோது, அவர்‌ ஜெபித்தார்‌ (நடபடிகள்‌ 22:17). 

17. பவுல்‌, புபிலியுவின்‌ தந்தையைக்‌ குணமாக்குவதற்கு முன்‌ ஜெபித்‌ 
தார்‌ நடபடிகள்‌ 28:8). 


ஜெபத்தைப்பற்றிப்‌ பவுலின்‌ போதனை 

பவுல்‌ அடிக்கடி ஜெபித்தார்‌ என்று நாம்‌ நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ இருந்து 
அறிகிறோம்‌. அவரது நிருபங்கள்‌ நமக்கு, அவர்‌ பிறருக்காக ஜெபித்தார்‌ 
என்பது பற்றிய உட்கண்ணோட்டத்தைத்‌ தருகின்றன.” மற்றவர்களும்‌ 
பவுலுக்காக ஜெபித்தனர்‌.” 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ “இடைவிடாமல்‌ ஜெபிக்க வேண்டும்‌” என்றும்‌ (1 தெச 
லோனிக்கேயர்‌ 5:17) “ஜெபத்திலே உறுதியாய்த்‌ தரித்திருக்க வேண்டும்‌” 
என்றும்‌ (ரோமர்‌ 12:12; கொலோசெயர்‌ 4:2ஐக்‌ காணவும்‌) பவுல்‌ 
அறிவுறுத்தினார்‌. நமது ஜெபங்கள்‌ தேவனை மகிமைப்படுத்துவதாகவும்‌ 
(ரோமர்‌ 15:5, 6), அவரைக்‌ துதிப்பதாகவும்‌ (எபேசியர்‌ 1:6, 12), அவருக்கு 
நன்றி செலுத்துவதாகவும்‌ (பிலிப்பியர்‌ 1:3; கொலோசெயர்‌ 1:3), 
அவரிடத்தில்‌ வேண்டுதல்‌ செய்வதாகவும்‌ (1 தீமோத்தேயு 2:1) மற்றும்‌ 
அவரை ஸ்தோத்திரிப்பதாகவும்‌ (1 பேதுரு 1:3, 4) இருக்க வேண்டும்‌. 

பிலிப்பியர்கள்‌ கவலைப்படுபவர்களாயிராமல்‌, தங்கள்‌ வேண்டுதல்‌ 





களைத்‌ தேவனிடத்தில்‌ முன்‌ வைக்க வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ புத்திகூறினார்‌ 
(பிலிப்பியர்‌ 4:6). அவர்‌ ஆட்சியாளர்களுக்காகவும்‌ அதிகாரத்திலிருப்பவர்‌ 
களுக்காகவும்‌ வேண்டுதல்‌ செய்யும்படி கூறினார்‌ (1 தீமோத்தேயு 2:1, 2). 

கூட்டத்தினரை ஜெபத்தில்‌ நடத்துதல்‌ என்பது சபைக்குழுமத்தில்‌ 
உள்ள ஆண்களின்‌ பொறுப்பாக உள்ளது. பவுல்‌, “அன்றியும்‌, புருஷர்கள்‌ 
.. எல்லா இடங்களிலேயும்‌ ஜெபம்பண்ணவேண்டும்‌” என்று எழுதினார்‌ 
(1 தீமோத்தேயு 2:8). இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வயது முதிர்ந்த 
ஆண்‌ என்று அர்த்தப்படுகிற யான்‌ என்ற கிரேக்க வார்த்தையானது ஒரு 
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ஆணைக்‌ குறிப்பதாக உள்ளது (மத்தேயு 15:38; மாற்கு 6:20). சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருள்‌ இவ்வாறு சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ என்றால்‌, அது ஒரு கணவரை 
அர்த்தப்படுத்துவதாகும்‌ (மத்தேயு 1:16; மாற்கு 10:12). 

இந்த “ஆண்கள்‌” “எல்லா இடங்களிலும்‌” ஜெபிக்க வேண்டும்‌ (01: 
en panti topo), என்றால்‌ இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடிவரும்‌ எல்லா இடங்‌ 
களையும்‌ என்று அர்த்தப்படுத்துகிறது. “எல்லா” என்பது “இடங்கள்‌” 
என்பதுடன்‌ பயன்படுத்தப்படும்போது, சபை “கூடிவரும்‌ இடம்‌” என்பதே 
வழக்கமான அர்த்தமாக உள்ளது (1 கொரிந்தியர்‌ 1:2; 2 கொரிந்தியர்‌ 
2:14; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:8). இவ்வசனங்கள்‌ எதிலும்‌ இது “உலகம்‌ 
முழுவதிலும்‌ உள்ள எல்லா இடங்களிலும்‌” என்று அர்த்தப்பட முடியாது. 
“இடம்‌,” என்பது தன்னிலேயே, சிலவேளைகளில்‌ தேவாலயம்‌ போன்ற 
கூட்டம்‌ கூடும்‌ இடத்தை அர்த்தப்படுத்துறெது (மத்தேயு 24:15; யோவான்‌ 
4:20; 11:48; நடபடிகள்‌ 6:13; 21:28). 

பொதுகூடுகைகளில்‌ சபைக்குழுமத்தில்‌ உள்ள ஆண்கள்‌ நடத்தும்‌ 
பணிப்பொறுப்பை ஏற்கவேண்டி இருந்தது. சபைகூடுகைகளில்‌ பெண்கள்‌ 
அமைதலுடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ பேசக்கூடாது 
(1 கொரிந்தியர்‌ 14:34, 35). அவர்கள்‌ அறிவுறுத்துதலை அமைதலோடு 
பெற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌, அவர்கள்‌ ஆண்களுக்குப்‌ போதிக்கவோ 
அல்லது அவர்கள்மீது அதிகாரம்‌ செலுத்தவோ கூடாது. பெண்கள்‌ 
கீழ்ப்படிதலுடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (1 தீமோத்தேயு 2:11, 12). 

இந்த அறிவுறுத்துதல்கள்‌ கலாச்சார நடவடிக்கைகளின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ அமைந்திருக்கவில்லை. கி.பி. முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ பெண்கள்‌, 
புறதெய்வ ஆராதனையில்‌ நடத்துனர்களாக இருந்தனர்‌. அவர்களுக்கு 
நேர்மாறான வகையில்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பெண்கள்‌ பொது சடைகூடுகைகளில்‌ 
நடத்துவப்‌ பொறுப்புகளை மேற்கொள்ளக்‌ கூடாதிருந்தனர்‌. இது தேவனு 
டைய படைப்பின்‌ முறைமை மற்றும்‌ ஏதேன்‌ தோட்டத்தில்‌ பெண்ணின்‌ 
கீழ்ப்படியாமை ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்திருந்தது (1 கொரிந்‌ 
இயர்‌ 11:8, 8, 9; 14:34). இது அனேகமாக தோட்டத்தில்‌ பெண்ணின்‌ 
மீறுதலுக்காக அவளுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட தண்டனை பற்றிய குறிப்பாக 
இருக்கலாம்‌: “உன்‌ ஆசை உன்‌ புருஷனைப்‌ பற்றியிருக்கும்‌, அவன்‌ உன்னை 
ஆண்டுகொள்ளுவான்‌” (ஆதியாகமம்‌ 3:16ஆ: 1 தீமோத்தேயு 2:13, 14ஜக்‌ 
காணவும்‌). 

தேவனுடைய முறைமையை மதிக்கிற பெண்களும்‌ ஆண்களும்‌, 
ஜெடங்களில்‌ வழிநடத்துதல்‌, சபைக்கூடுகைகளில்‌ போதித்து உரை 
யாற்றுதல்‌, மற்றும்‌ ஆராதனை ஊழியங்களைப்‌ பொறுப்பேற்று நடத்துதல்‌ 
ஆகியவற்றை ஆண்கள்‌ செய்யும்படி பார்த்துக்‌ கொள்வார்கள்‌. தேவ 





பக்தியுள்ள பெண்கள்‌, நடத்துனர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ ஆண்களை மதித்து 
அவர்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்திருப்பார்கள்‌. 
ஜெபத்திற்கான அறிவுறுத்தல்கள்‌ 
ஜெபத்தில்‌ உடல்ரீதியான நிலை முக்கியமானதாக உள்ளது என்று 


மக்களில்‌ சிலர்‌ நினைக்கின்றனர்‌. இயேசுவினால்‌ குறிப்பிடப்பட்ட ஒரு 
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உவமையில்‌, சுயநீதியுள்ள பரிசேயன்‌ ஜெபிக்கும்போது நின்று கொண்‌ 
டி ருந்தான்‌ என்பதால்‌ லூக்கா 18:11), ஜெபிக்கையில்‌ நின்றுகொண் 
டிருத்தல்‌ தவறானது என்று ஒரு மனிதர்‌ கூறினார்‌. அந்த மனிதர்‌, தேவனு 
டைய பார்வையில்‌ நீதிமானாக்கப்பட்ட மனம்வருந்திய மனிதரும்‌ 
நின்றுகொண்டுதான்‌ இருந்தார்‌ (18:18; மாற்கு 11:25ஐயும்‌ காணவும்‌) 
என்ற உண்மையைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டார்‌. ஜெபத்தில்‌ மற்ற பல்வேறு 
உடல்‌ நிலைகள்‌ யூகிக்கப்படுகின்றன. இயேசு, ஸ்தேவான்‌, மற்றும்‌ 
பேதுரு ஆகியோர்‌ ஜெபிப்பதற்கு முழங்காலில்‌ இருந்தனர்‌ (லூக்கா 22:41; 
நடபடிகள்‌ 7:60; 9:40). இயேசு ஜெபிப்பதற்கு முகங்குப்புற விழுந்தார்‌ 
(மத்தேயு 26:39; மாற்கு 14:35ஐயும்‌ காணவும்‌). உடலின்‌ நிலையல்ல, 
ஆனால்‌ இருதயத்தின்‌ நிலையே, முக்கியமானதாக உள்ளது. 

பவுல்‌, “நாம்‌ ஏற்றபடி வேண்டிக்கொள்ள வேண்டியதின்னதென்று 
அறியாமலிருக்கிறபடியால்‌, ...” என்று ஒப்புக்கொண்டார்‌ (ரோமர்‌ 8:20). 
நாம்‌ வெளிப்படுத்தச்‌ சிரமப்படுகிற அந்த எண்ணங்களைப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ எடுத்து அவற்றைத்‌ தேவனுக்கு முன்வைப்பதன்மூலம்‌ அவர்‌ 
நமது ஜெபங்களில்‌ உதவுகிறார்‌. 





ஜெபம்‌ என்பது ஒரு பதிலியாக இருப்பதில்லை 

பல வேளைகளில்‌ நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ நமது சொந்த பொறுப்பாளி 
யாக இருப்பதை அவர்‌ செய்யும்படி கேட்டுக்கொள்கிறோம்‌. நமக்காக 
எல்லாவற்றையும்‌ செய்வதாகவோ அல்லது எல்லா சிரமங்கள்‌, 
தோல்விகள்‌, மற்றும்‌ துன்பங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ இருந்து நம்மைப்‌ 
பாதுகாப்பதாகவோ தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருப்பதில்லை. 
சிலவேளைகளில்‌ வாழ்வின்‌ பிரச்சனைகள்‌ என்பவை தொடர்ந்த ஆசீர்‌ 
வாதங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிக மதிப்புடையவைகளாக இருக்கின்றன 
(எபிரெயர்‌ 12:3-11; யாக்கோபு 1:2-4). சங்கதம்‌ 119ல்‌ தாவீது பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌, 





நான்‌ உபத்திரவப்படுவதற்கு முன்‌ வழிதப்பி நடந்தேன்‌; 
இப்பொழுதோ உம்முடைய வார்த்தையைக்‌ காத்து நடக்கிறேன்‌ 
(வசனம்‌ 67). 


நான்‌ உபத்திரவப்பட்டது எனக்கு நல்லது; 
அதினால்‌ உமது பிரமாணங்களைக்‌ கற்றுக்கொள்கிறேன்‌ 
(வசனம்‌ 71). 


ஜெபம்‌ என்பது நமக்காக நாமே செய்தாக வேண்டியவற்றிற்கோ அல்லது 
தேவனுடைய சித்தத்தின்படி. நாம்‌ செய்ய வேண்டியவற்றிற்கோ ஒரு பதிலி 
யாக இருப்பதில்லை. 

1. உபத்திரவத்தின்‌ வழியில்‌ நாம்‌ நம்மையே முன்னெச்சரிக்கையின்றி 
உட்படுத்திக்கொண்டு, பின்பு தேவன்‌ நம்மைக்‌ காக்க வேண்டும்‌ என்று 
ஜெபிக்கக்கூடாது. தேவாலயத்தின்‌ உப்பரிகையில்‌ இருந்து குதிக்கும்படி. 
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இயேசுவினிடத்தில்‌ சாத்தான்‌ கூறியபோது, அவர்‌, “உன்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தரைப்‌ பரீட்சை பாராதிருப்பாயாக” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌ (மத்தேயு 
4:7). 

2. ஜெபம்‌ என்பது கழ்ப்படிதலுக்குப்‌ பதிலியாக இருப்பதில்லை. 
தேவன்‌ தம்முடைய கட்டளைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து தமது பார்வையில்‌ 
பிரியமாயிருக்கெவர்களுக்கே தமது ஆசீர்வாதங்களைக்‌ கொடுக்கிறார்‌ 
(1 யோவான்‌ 3:22). 

3. கிறிஸ்தவர்கள்‌-அல்லாதவர்களும்‌, இரட்சிக்கப்படாமல்‌ பாவத்தில்‌ 
இழந்துபோகப்பட்டுள்ளவர்களும்‌ ஜெபத்தின்‌ மூலமாக மன்னிக்கப்படுவ 
தில்லை. இயேசு க&ழ்ப்படிதலைக்‌ கேட்டுறார்‌ (எபிரெயர்‌ 5:9; பிலிப்பியர்‌ 
2:12ஐயும்‌ காணவும்‌). தேவனுடைய பிள்ளைகளாகி இருப்பவர்கள்‌ 
மாத்திரமே மன்னிக்கப்படுவதற்காக ஜெபிக்கும்படி கூறப்பட்டுள்ளனர்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:22). 

4. ஜெபம்‌ என்பது மருத்துவ உதவிக்கான பதிலியாக இருப்பதில்லை. 
தீமோத்தேயு குணப்படுவதற்காக அவர்‌ ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்று 
பவுல்‌ அறிவுறுத்தவில்லை. தீமோத்தேயுவின்‌ வயிற்றிற்காகவும்‌, அவருக்கு 
அடிக்கடி நேரிடுகிற பலவீனங்களுக்காகவும்‌ அவர்‌ கொஞ்சம்‌ திராட்ச 
ரசமும்‌ கூட்டிக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ கூறினார்‌ (1 தீமோத்தேயு 
5:23). தீமோத்தேயு நலமடைய அவர்‌ தம்மால்‌ செய்ய முடிந்தகைச்‌ செய்ய 
வேண்டியிருந்தது. குணமாக்கப்படுவதற்கு ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்று 
நமக்கு அறிவுறுத்தப்பட்டுள்ளது (யாக்கோபு 5:14-16), ஆனால்‌ இது நாம்‌ 
நலமடைய நம்மால்‌ செய்ய முடிபவற்றைப்‌ புறக்கணிக்க வேண்டும்‌ என்ற 
மறைவான அர்த்தம்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. நமது உலகத்தில்‌ தேவன்‌ 
குணம்‌ தரக்கூடிய பொருட்களை வைத்துள்ளார்‌ என்பது தெளிவு. நம்மால்‌ 
முடிந்தவற்றை நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ எதிர்பார்க்கிறார்‌. 

இயேசு மருத்துவர்களைப்‌ பயன்படுத்துவதற்கு எதிரானவர்‌ அல்ல. 
அவர்‌, “பிணியாளிகளுக்கு வைத்தியன்‌ வேண்டியதேயல்லாமல்‌ சுகமுள்ள 
வர்களுக்கு வேண்டியதில்லை” என்று உரைத்தார்‌ (மத்தேயு 9:12; மாற்கு 
2:17; லூக்கா 5:31ஓயும்‌ காணவும்‌). 

அற்புதவிதத்தில்‌ சுகமாக்குதலை நிகழ்த்தக்‌ கூடியவர்களாக வேதாக 
மத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளவர்கள்‌ அதை ஜெபத்தினால்‌ மாத்திரம்‌ 
செய்யவில்லை. குணமாக்கும்‌ வல்லமையை அவர்களுக்கு இயேசு 
கொடுத்தார்‌ (மத்தேயு 10:1). அற்புதவரம்‌ ஒன்றை நடைமுறைப்படுத்து 
வதற்கு, அவர்கள்‌ விசுவாசத்தையும்‌ மற்றும்‌ ஒருவேளை ஜெபத்தையும்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டியதாக இருந்தது (மத்தேயு 17:20, 21). வேதாகமத்தில்‌ 
பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ள அற்புதங்களில்‌ எதுவும்‌, ஜெபம்‌ மற்றும்‌ விசுவாசம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ மாத்திரம்‌ நிகழ்த்தப்படவில்லை. 
அற்புதங்களை நிகழ்த்த ஒரு நபருக்கு வல்லமை தரப்பட வேண்டியிருந்தது, 
அதன்பின்பு அவர்‌ தமக்குத்‌ தரப்பட்ட வல்லமையை செயல்படுத்துவதற்கு 








முன்‌ அவர்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டிருக்க வேண்டியிருந்தது. பேதுருவுக்குத்‌ 
குண்ணீர்மீது நடக்கும்‌ வல்லமை தரப்பட்டது; அவரது விசுவாசம்‌ 
குவறியதால்‌ அவர்‌ [தண்ணீர்மீது நடப்பதில்‌] தோல்வியுற்றார்‌ (மத்தேயு 
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14:31). அப்போஸ்தலா்களுக்கு அசுத்த ஆவிகளைத்‌ துரத்தும்‌ வல்லமை 
தரப்பட்டு, இதற்குமுன்‌ அவர்கள்‌ அவற்றைத்‌ துரத்தியிருப்பினும்‌, அவர்கள்‌ 
ஒரு அசுத்த ஆவியைக்‌ துரத்துவதில்‌ தோல்வியுற்றனர்‌ (மத்தேயு 10:1; 
மாற்கு 3:15; 6:13). அவர்களின்‌ தோல்வியானது வல்லமைக்‌ குறைவினால்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ விசுவாசக்‌ குறைவினாலேயே உண்டானதாக இருந்தது 
(மத்தேயு 17:20). 

5. ஜெபம்‌ என்பது கிரியைக்குப்‌ பதிலியாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ நமது 
அன்றாட உணவிற்காக ஜெபிக்க வேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌ 





(மத்தேயு 6:11), ஆனால்‌ அது நாம்‌ உணவைப்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்கு 
ஒன்றும்‌ செய்யவேண்டியதில்லை என்று அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. நாம்‌ 
பிறருக்குக்‌ கொடுக்கக்‌ கூடியவர்களாக இருப்பதற்கு வேலை செய்ய 
வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌ (எபேசியர்‌ 4:28). வேலை செய்யா 
தவர்கள்‌ சாப்பிடுவதற்கு அனுமதிக்கப்படக்‌ கூடாது (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 
3:10). பெற்றுக்கொள்வதற்கு நாம்‌ செய்ய வேண்டியதெல்லாம்‌ கேட்பது 
மாத்திரமே என்று இயேசு போதிக்கவில்லை. கேட்பதுடன்கூட, “தேடுங்கள்‌, 
அப்பொழுது கண்டடைவீர்கள்‌; தட்டுங்கள்‌, அப்பொழுது உங்களுக்குத்‌ 
திறக்கப்படும்‌” என்றும்‌ இயேசு கூறினார்‌ (மத்தேயு 7:7). நம்முடைய 
ஜெபங்களுடன்கூட, நாம்‌ நமது பகுதியை - தேடுதல்‌ மற்றும்‌ தட்டுதல்‌ 
ஆகியவற்றை - செய்ய வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ எதிர்‌ பார்க்கிறார்‌. 
நியூஜெர்ஸி என்ற இடத்தில்‌ இருந்த ஒரு பெண்‌ தனது வேலையை 
இழந்தாள்‌. அவள்‌ வேறொரு வேலைக்கு விண்ணப்பிக்கவோ அல்லது 
அதைத்‌ தேடவோ இல்லை. அவள்‌ இந்த செயல்களைச்‌ செய்தால்‌, தனது 
புதிய வேலையானது தேவன்‌ தனக்காகத்‌ தோந்துகொண்டதாக இராமல்‌ 





கானே தனக்காக தேர்ந்துகொண்டதாக இருக்கும்‌ என்று அவள்‌ நம்பினாள்‌. 
ஒரு ஆண்டுக்குப்‌ பின்பும்கூட, அவள்‌ வேலை எதுவும்‌ கிடைக்கப்‌ பெறாத 
வளாகவே இருந்தாள்‌. “தேடுங்கள்‌” மற்றும்‌ “தட்டுங்கள்‌” என்று இயேசு 
கொடுத்த அறிவுறுத்துதலுக்கு அவள்‌ கீழ்ப்படியாதிருந்தாள்‌. 


ஜெபத்திற்கு பதில்கள்‌ 
நமது ஜெபத்திற்குத்‌ தேவன்‌ எவ்வாறு பதில்‌ அளிக்கிறார்‌ என்பதை 
நாம்‌ ஒருக்காலும்‌ அறியாதவர்களாக இருக்கலாம்‌. பவுல்‌ ரோமாபுரிக்குச்‌ 





செல்ல விருப்பம்‌ கொண்டிருந்தார்‌ நடபடிகள்‌ 19:21). அவர்‌ ரோமா 
புரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவரல்லாதவர்களுடன்‌ 
சுவிசேஷத்தின்‌ ஆசீர்வாதங்களை பகிர்ந்துகொள்ளக்‌ கூடும்படி அங்கு செல்‌ 
வதற்குத்‌ தம்மை அனுமதிக்கும்படி தேவனிடத்தில்‌ ஜெபித்தார்‌ (ரோமர்‌ 
1:10-14). ஆவியானவர்‌ பிலிப்புவை ஆசோத்‌ என்ற நகரத்திற்குக்‌ கொண்டு 
சேர்த்தது போன்று (நடபடிகள்‌ 8:39, 40) பவுல்‌ ரோமாபுரி செல்வதற்கு ஒரு 
இலவசப்‌ பயணத்தைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளும்படி பரிசுத்த ஆவியானவரைத்‌ 
தேவன்‌ பயன்படுத்தவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக, தேவன்‌ பவுலுக்கு ரோமா புரி 





செல்ல இலவசப்‌ போக்குவரத்து வசதியைக்‌ கொடுப்பதற்கு ரோமாபுரி 
அரசாங்கத்தைப்‌ பயன்படுத்திக்கொண்டதன்‌ மூலம்‌, பவுலின்‌ ஜெபத்திற்குப்‌ 
பதில்‌ அளித்தார்‌ நடபடிகள்‌ 27; 28). 
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தேவன்‌ எவ்வாறு நமது ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கிறார்‌ என்பதைக்‌ 
கணக்கிடுவது நமது பொறுப்பல்ல. அவர்‌ நமது ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ 
அளிக்கத்‌ தம்மிடத்தில்‌ உள்ள வழிமுறைகளில்‌ எதையாவது பயன்படுத்து 
வார்‌ என்று விசுவாசித்து நாம்‌ அவரிடத்தில்‌ கேட்க வேண்டும்‌. அவர்‌ 
நம்மையோ, மற்றவர்களையோ, இயற்கையையோ, அல்லது பிறவழிமுறை 
களையோ பயன்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ நமது ஜெபங்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்க 
முடியும்‌. 

சிலவேளைகளில்‌ நாம்‌ நமது ஜெபங்களுக்கு நோர்மறையான 
பதில்களைத்‌ தடைசெய்கிறோம்‌. நமது ஜெபங்கள்‌ நாட, தட்ட, 
மற்றும்‌ கவனத்துடன்‌ இருக்கத்‌ தவறுதலினால்‌ (மத்தேயு 7:7, 8; 26:41); 
சந்தேகங்களினால்‌ (யாக்கோபு 1:6, 7); கேட்பதற்கு நாம்‌ தவறுவதினால்‌ 
(யாக்கோபு 4:2ஆ); தவறான நோக்கங்களினால்‌ (யாக்கோபு 4:3); அல்லது 
தவறான வாழ்வினால்‌ (1 பேதுரு 3:2௮, 12) தடைசெய்யப்படக்‌ கூடும்‌. 

தேவன்‌ எல்லா ஜெபங்களுக்கும்‌ பதில்‌ தருகிறார்‌; அவர்‌ அவற்றிற்கு 
வேறுபட்ட வழிகளில்‌ பதில்‌ தருகிறார்‌. அவர்‌ “ஆம்‌” என்று சொல்லி 
உடனடியாக வேண்டுகோளை நிறைவேற்றலாம்‌ (யாக்கோபு 5:17, 
18). “சற்றே காத்திரு” என்பது இன்னொரு பதிலாக இருக்கலாம்‌. அந்த 
வேண்டுதலை நிறைவேற்றக்‌ தேவன்‌ அறிந்திருக்கும்‌ சரியான வேளை 
வரைக்கும்‌ அவர்‌ காத்திருக்கலாம்‌ (1 சாமுவேல்‌ 1:7-17). ஞானமுள்ள 
தேவன்‌ என்ற வகையில்‌, அவர்‌ சில வேளைகளில்‌ “இல்லை” என்று 
கூறுகிறார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 12:7-9). மத்தேயு 26:39ல இயேசுவின்‌ 
ஜெபத்தைத்‌ தேவன்‌ கேட்டார்‌ (எபிரெயர்‌ 5:7ஐயும்‌ காணவும்‌), ஆனால்‌ 
அவர்‌ தமது குமாரனுடைய வேண்டுகோளை நிறைவேற்றவில்லை. இயேசு 
சிலுவையில்‌ மரிக்க வேண்டியதாக இருந்தது. தேவன்‌ நமக்கு மிகச்சிறந்த 
வற்றையே கொடுக்கிறார்‌. 





தொகுப்புரை 

ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளித்தல்‌ என்பதற்கான வல்லமை ஜெபத்தில்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ தேவனிடத்தில்தான்‌ உள்ளது. ஜெபத்தில்‌ நாம்‌ தேவனைச்‌ 
சென்று சேர்வதன்மூலம்‌, நாம்‌ இந்த அண்டத்தில்‌ உள்ளவற்றிலேயே 
மாபெரும்‌ வல்லமையுடன்‌ அவரிடத்தில்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு கொள்‌ 
கிறோம்‌. நாம்‌ அவரது சித்தத்தைச்‌ செய்பவர்களாகவும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
உதவியைக்‌ கேட்பவர்களாகவும்‌ இருந்தால்‌, இந்த மாபெரும்‌ வல்லமை 
யுடன்‌ தொடர்புகொள்வதன்மூலம்‌ நாம்‌ உதவியைப்‌ பெறுகிறோம்‌. 
ஜெபம்‌ என்பது “தேவைகளின்‌” பட்டியல்‌ ஒன்றைத்‌ தேவனுடன்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளுதலைவிட அதிகமானதாக உள்ளது. நாம்‌ ஜெபத்தில்‌ தேவனைத்‌ 
துதித்து, அவருக்கு நன்றி செலுத்தி, மற்றும்‌ அவரை மகிமைப்படுத்த 
வேண்டும்‌. 

இயேசு நமக்கு முன்மாதிரியாக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ தேவனுடன்‌ ஒரு 
உறவை வளர்த்துக்கொள்வதற்காக அல்ல, ஆனால்‌ தேவனுடன்‌ மிகவும்‌ 
நெருங்கியிருந்ததால்‌ ஜெபம்‌ செய்தார்‌. தேவனுடனான நமது நெருங்யெ 
தன்மையானது நமது ஜெபவாழ்விலும்‌ காணப்பட முடியும்‌. நாம்‌ தேவனை 
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அறிந்துகொள்ளவும்‌ அவருடன்‌ நடக்கவும்‌ முயற்சியை மேற்கொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ அவருடன்‌ சரியான வகையில்‌ உறவு கொண்டிருந்தால்‌, 
அவருடன்‌ நாம்‌ அடிக்கடி செய்தித்தொடர்பு ஏற்படுத்த விரும்புவோம்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

16 Toon, “Prayer,” in The New International Dictionary of the Bible, ed. J. D. 
Douglas and Merrill C. Tenney (Grand Rapids, Mich.: Regency Reference Library, 
Zondervan Publishing Co., 1987), 817. “ரோமர்‌ 1:10; 10:1; 2 கொரிந்தியர்‌ 13:7, 9; 
எபேசியர்‌ 1:16; பிலிப்பியர்‌ 1:4, 9; கொலோசெயர்‌ 1:3, 9; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 
1:2; 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:11; 2 தீமோத்தேயு 1:3; பிலேமோன்‌ 4. “ரோமர்‌ 15:30; 
2 கொரிந்தியர்‌ 1:11; பிலிப்பியர்‌ 1:19; கொலோசெயர்‌ 4:3; 1 தெசலோனிக்கேயர்‌ 
5:25; 2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 3:1; எபிரெயர்‌ 13:18. 
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9 
கா்த்குருடைய 
இராப்போஜனம்‌ 


கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ இயேசுவின்‌ மதத்தில்‌ ஒரு மைய 
இடத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. இராப்போஜனமானது ஒரு எளிய 
காட்சியமைவில்‌ வைக்கப்பட்டிருப்பினும்‌, அதன்‌ நோக்கம்‌, இயல்பு, 
மற்றும்‌ ஆசரிக்கும்‌ கால இடைவெளி ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி விவாதம்‌ 
எழுந்துள்ளது. இதைப்‌ புதிய ஏற்பாடு “பகிர்ந்துகொள்ளுதல்‌” அல்லது 
“ஐக்கியம்‌” (1 கொரிந்தியர்‌ 10:16), “கர்த்தருடைய போஜனபந்தி” 
(1 கொரிந்தியர்‌ 10:21), “கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌” (1 கொரிந்தியர்‌ 
11:21), மற்றும்‌ “அப்பம்‌ பிட்குதல்‌” (நடபடிகள்‌ 2:46; 20:7; 1 கொரிந்தியர்‌ 
10:16; ஒருவேளை லூக்கா 24:30, 35; மேலும்‌ மத்தேயு 26:26; மாற்கு 14:22; 
லூக்கா 22:19 ஆதிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌) என்று குறிப்பிடுறெது. 

பல்வேறு வசனப்பகுதிகளில்‌, பொதுவான உணவும்கூட “இராப்‌ 
போஜனம்‌” (யோவான்‌ 12:2; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:20) மற்றும்‌ “அப்பம்‌ 
பிட்குதல்‌” (நடபடிகள்‌ 2:46; 20:11; 27:35ஐக்‌ காணவும்‌) என்று குறிப்பிடப்‌ 
பட்டுள்ளது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்களில்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ 
அர்த்தப்படுவது எப்போது என்பதைக்‌ தீர்மானிக்கச்‌ சந்தர்ப்பப்பொருள்‌ 
மாத்திரமே பயன்படுத்தப்பட முடியும்‌. “அப்பம்‌ பிட்குதல்‌” என்பது 
(நடபடிகள்‌ 2:42) கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை அர்த்தப்படுத்தும்‌ 
போது கிரேக்க சுட்டுச்‌ சொல்லாகிய 1௦ (“ம்‌௦”) என்பது வழக்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகிறது. “அப்பம்‌ பிட்குதல்‌” என்பது பொதுவான 
உணவாக இல்லாமல்‌, அப்பத்தைக்‌ கர்த்தர்‌ பிட்கும்‌ நிகழ்ச்சியான, ஒரு 





குறிப்பிட்ட வகையான அப்பம்‌ பிட்குதலாக உள்ளது. 

“கர்த்தருடைய” (01: 07௭௦8) என்பது கர்த்தருக்கு உரிய இராப்‌ 
போஜனமாக உள்ளது என்று அர்த்தப்படுகிற பெயரெச்ச விகுதியாக 
(உரிமைத்துவப்‌) பெயர்ச்சொல்லாக இருப்பதில்லை. மாறாக, “கர்த்த 
ருடைய” என்ற பெயர்‌ உரிச்சொல்‌ “கர்த்தரைக்‌ கனப்படுத்துகிற” என்பதைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 11:21). இது நாம்‌ கறிஸ்டோபார்‌ 
கொலம்பஸ்‌ மற்றும்‌ அமெரிக்க நாட்டின்‌ நிபுணர்களைக்‌ கனப்படுத்த 
ஒதுக்கி வைத்துள்ள விசேஷநாட்களைக்‌ குறிப்பிடுவதற்கு, “கொலம்பஸின்‌ 
நாள்‌” மற்றும்‌ “நிபுணரின்‌ நாள்‌,” என்பதைப்‌ பயன்படுத்துதலுடன்‌ 
ஒப்பிடக்கூடியதாக உள்ளது. இதே பயன்பாடு வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
1:10ல்‌ காணப்படுகிறது, அவ்விடத்தில்‌ 778௦௦ என்பது கர்த்தரைக்‌ 
கனப்படுத்தும்‌ நாள்‌ என்பதாக வேறுபடுகிறது. Kமாiயk௦5 என்பதன்‌ 
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இந்தப்‌ பயன்பாடு, அந்த நாளும்‌ இராப்போஜனமும்‌ ஆகிய இரண்டுமே 
கர்த்தரைக்‌ கனப்படுத்தும்‌ வகையில்‌ கடைப்பிடிக்கப்படுவதை அர்த்தப்‌ 
படுத்துகிறது; இவ்விதமாக இவைகள்‌ “மேன்மையான” (“10௦181”) நாள்‌ 
மற்றும்‌ “மேன்மையான” இராப்போஜனம்‌ என்று குறிப்பிடக்கூடும்‌. 
இவைகள்‌ இயேசுவின்‌ விசேஷித்த நாளையும்‌ இராப்போஜனத்தையும்‌ 
கடைப்பிடிப்பதால்‌ அவருக்கு மதிப்பளிப்பதற்காக ஓதுக்கப்பட்டுள்ளவை 
யாக இருக்கின்றன. 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌, இயேசு தாம்‌ காட்டிக்கொடுக்கப்‌ 
பட்ட அன்று இராத்திரியில்‌ தமது அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ ஒரு பெரிய 
மேல்வீட்டில்‌ யூதர்களின்‌ பஸ்காவை ஆசரித்துக்கொண்டிருந்த போது 
ஏற்படுத்தப்பட்டது (மத்தேயு 26:17-28; மாற்கு 14:12-24; லூக்கா 22:15- 
20; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25). பஸ்காவுக்கும்‌ கர்த்தருடைய இராப்‌ 
போஜனத்துக்கும்‌ இடையில்‌ அநேக ஒற்றுமைகள்‌ உள்ளன என்பதால்‌ அந்த 
வேளையில்‌ இயேசு அதை ஏற்படுத்தியிருக்கலாம்‌. பஸ்காவானது, நமது 
பஸ்காவாஇிய (1 கொரிந்தியர்‌ 5:7ஆ) கிறிஸ்துவை முன்நிழலிடுகிறது. 





இராப்போஜனத்தை ஆசரித்தல்‌ 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது (1 கொரிந்தியர்‌ 11:21) 
இயேசுவினால்‌ வித்தியாசமான வகையில்‌ அதிகாரத்துவப்படுத்தப்‌ 
பட்டதாக, அவரால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டதாக, அவரைக்‌ கனப்படுத்துவதாக, 
மற்றும்‌ பிற உணவுகள்‌ எல்லாவற்றில்‌ இருந்தும்‌ வேறுபட்டதாக உள்ளது. 
அப்பம்‌ மற்றும்‌ திராட்சரசம்‌ என்ற பெளத$ீகரீதியான அடையாளங்கள்‌, 
அவர்‌ மனுஷீகத்தின்‌ பெளதீக இயல்பை மேற்கொள்வதற்கு தமது 
தெய்வீகத்தின்‌ ஆவிக்குரிய இயல்பை விட்டு வந்தார்‌ என்பதை நமக்கு 
நினைவூட்ட வேண்டும்‌ (பிலிப்பியர்‌ 2:7; எபிரெயர்‌ 2:14). அவர்‌ மாம்‌ 
சத்தில்‌ தெய்வீக இயல்புடையவரானார்‌ (மத்தேயு 1:23; யோவான்‌ 1:14; 
கொலோசெயர்‌ 1:22). அவர்‌ அப்பத்தையும்‌ இராட்சரசத்தையும்‌ தமது 
சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌ என்று குறிப்பிட்டார்‌ (மத்தேயு 26:26-28), அதனால்‌ 
அவைகள்‌ அவரது சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌ என்பது போன்று நாம்‌ அவற்றை 
மதிப்பதற்காக இவ்வாறு குறிப்பிட்டார்‌. 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது, ஒரே சரீரமாகிய (1 
கொரிந்தியர்‌ 10:16) சபை (எபேசியர்‌ 1:22, 23), இயேசுவின்‌ இரத்தமும்‌ 
சரீரமும்‌ “பகிர்ந்துகொள்ளப்படுதல்‌” அல்லது அவற்றில்‌ “ஐக்கியமா 
குதல்‌” (G%¢.: koinonia) என்பதாக உள்ளதென்று பவுல்‌ உரைத்தார்‌. இந்தப்‌ 
பகிர்ந்துகொள்ளுதலானது, அப்பத்தை உண்ணுதல்‌ மற்றும்‌ பாத்திரத்தில்‌ 
பானம்‌ பண்ணுதல்‌ என்ற பெளதீக நடவடிக்கையின்‌ மூலமாக ஆவிக்குரிய 
ஒரு கருத்துணர்வில்‌ செய்யப்படுகிறது. நாம்‌ இதைச்‌ செய்கையில்‌, 
இயேசுவைப்‌ பற்றிய பின்வரும்‌ உண்மைகளைப்‌ பற்றி நாம்‌ நினைத்துப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌: (1) அவர்‌ பரலோகத்தில்‌ இருந்து அனுப்பப்பட்ட தேவ 
குமாரனாக இருக்கிறார்‌. (2) அவர்‌ ஆவிக்குரிய ஜீவி என்ற வகையில்‌, 
வாழ்வைப்‌ பற்றி நாம்‌ அறிந்துள்ள வகையில்‌ அனுபவிப்பதற்காக மாம்‌ 
சத்தின்‌ மனிதரூபத்தை மேற்கொண்டார்‌. (3) அவர்‌ தம்‌ மரணத்தில்‌ நமது 
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பாவங்களைக்‌ தம்மீது ஏற்றுக்கொண்டார்‌. (4) அவரது மரணத்தில்‌ நமது 
பாவங்களுக்காக அவரது இரத்தம்‌ ஊற்றப்பட்டது. (5) அவர்‌ சிலுவையில்‌ 
இருந்தபோது, நமது பிரயோஜனத்திற்காகத்‌ திரளான கூட்டத்தார்‌ 
முன்பாக நிர்வாணமாகவும்‌ அவமானம்‌ அடைந்தவராகவும்‌ இருந்தார்‌. 
(6) அவர்‌ அடக்கம்பண்ணப்பட்டு பின்பு மரணத்தில்‌ இருந்து உயிர்த்‌ 
தெழுந்தார்‌. (2) நாம்‌ அவருடன்‌ போஜனம்பண்ணுதலை நாடுகையில்‌ 
அதை அவர்‌ பரலோகத்திலிருந்து கவனித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. (8) அவர்‌ 
பரலோகத்திற்கு எழுந்தருளி அங்கே ராஜாதி ராஜாவாகவும்‌, கர்த்தாதி 
கார்த்தாவாகவும்‌ முடிசூட்டப்பட்டார்‌. (9) அவர்‌ மறுபடியும்‌ வருவார்‌. 
(10) அவர்‌ செய்த ஒவ்வொன்றையும்‌, நம்மீது அவர்‌ கொண்டுள்ள அன்பினி 
மித்தமாகவே செய்தார்‌. 

இயேசுவை நினைவுகூருதலில்‌ அவரைப்‌ பற்றித்‌ இயானித்தல்‌ என்பதே 
[கர்த்தருடைய பந்தியில்‌] நாம்‌ பங்கேற்றலில்‌ நமது பொறுப்பாக உள்ளது 
(1 கொரிந்தியர்‌ 11:24, 25). நமது மன ஒருமைப்பாடு அப்பம்‌, திராட்சரசம்‌, 
அல்லது நம்மோடு அதில்‌ பங்கேற்பவர்கள்மீது இராமல்‌, அப்பம்‌ மற்றும்‌ 
திராட்சரசத்தினால்‌ குறிக்கப்படுபவரான இயேசுவின்மீது இருக்க வேண்டும்‌. 
நாம்‌ பங்கேற்கையில்‌ நமது நோக்கம்‌, நமது சொந்த ஆவிக்குரிய தேவை 
மற்றும்‌ அவருடன்‌ பந்தியிருப்பதில்‌ இருந்து வரவேண்டிய ஆவிக்குரிய 
புதுப்பித்தல்‌ ஆகியவற்றைப்பற்றி நினைக்க வேண்டும்‌. அபாத்திரமாய்ப்‌ 
போஜனபானம்‌ பண்ணுகிறவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ பலவீனம்‌ 
அடைவார்கள்‌ என்பதால்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:30), இராப்போஜனத்தில்‌ 
சரியான வகையில்‌ பங்கேற்பதிலிருந்து ஆவிக்குரிய பலம்‌ விளைந்‌ 
தாக வேண்டும்‌. நாம்‌ ஒரு கூட்டமாக ஒருவருக்கொருவர்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளும்போது, நாம்‌ இயேசுவோடு உண்றெவர்களாய்‌ இருக்கிறோம்‌. 
இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌ ஆகியவற்றின்‌ பெளதீக சின்னத்தின்‌ 
மூலமாக, நாம்‌ அவரது சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்தில்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ 
விருந்துண்ணுகிறபோது, கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ தகுதியான 
விதத்தில்‌ உண்ணப்படுகிறது. 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை, சடங்காச்சாரம்‌, பொதுவான 














உணவு, அல்லது ஒரு வழக்கம்‌ மாத்திரமே என்ற வகையில்‌ உண்ணு 
கிறவர்கள்‌ அதனுடன்‌ இணைந்திருக்க வேண்டிய ஈர்ப்பு பற்றி ஆழ்ந்து 
சிந்திப்பதில்லை. அந்த வேளைக்கு அபாத்திரராக இருந்து அதை உண்ணு 
கிறவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தாங்களே நியாயத்தீர்ப்பை (“ஆக்கினைத்தீர்ப்பு”; 
KJV) வரவமைக்கின்றனர்‌, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ பலியின்மீது 
கவனம்செலுத்துவதில்லை (1 கொரிந்தியர்‌ 11:27-29). 

“அபாத்திரமாய்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தியதில்‌, பவுல்‌ 
உண்ணுகிற நபரின்‌ தகுதித்தன்மையை அல்ல, ஆனால்‌ இராப்போஜனம்‌ 
உண்ணப்படுகிற விதத்தைக்‌ குறித்துக்‌ கலந்துரையாடினார்‌. இயேசுவின்‌ 
பலிக்கு எவரொருவரும்‌ தகுதியானவராக இருப்பதில்லை. நமது வலிமை 
குன்றிய வகையில்‌, நாம்‌ அப்பத்தையும்‌ திராட்சரசத்தையும்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ விதத்தில்‌ தகுதியான மதிப்பையும்‌ பயபக்தியையும்‌ காண்பிக்க 
வேண்டியவர்களாக இருக்கிறோம்‌. நாம்‌ இந்தப்பந்தியில்‌ இயேசுவின்மீது 
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கவனம்‌ செலுத்தத்‌ தவறினால்‌, இதில்‌ நாம்‌ “அபாத்திரராக” பங்கேற்கிறோம்‌ 
என்றாடுறது. 

நம்மை நாமே சோதித்தறிதல்‌ என்பது (1 கொரிந்தியர்‌ 11:28) நமது 
வாழ்வை மதிப்பீடு செய்வதற்கானதாகவோ, உண்பதற்கு நாம்‌ தகுதி 
யானவர்களா என்று தீர்மானிப்பதற்கானதாகவோ, அல்லது கடந்த 
வாரத்தின்போது நாம்‌ பாவங்கள்‌ செய்திருக்கிறோமா என்று கண்டறி 
வதற்கானதாகவோ இருப்பதில்லை. நாம்‌ நமது வாழ்வைப்பற்றி ஆழ்ந்து 
சிந்திக்க வேண்டும்‌, நமது ஆவிக்குரிய வளர்ச்சியை மறுகண்ணோட்டம்‌ 
இடவேண்டும்‌, அல்லது நமது கடந்தகாலப்‌ பாவங்களைச்‌ சிந்தித்துப்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்று அறிவுறுத்தப்படுவதும்‌ இல்லை. பாவமற்றதன்மை 
என்பது கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்பதற்குத்‌ தகுதியாக 
இருப்பதில்லை; இது தராதரமாக இருக்கும்‌ என்றால்‌, நம்மில்‌ எவரும்‌ 
இதை உண்ண அனுமதிக்கப்பட மாட்டோம்‌. தவறான சிலவற்றைச்‌ செய்த 
பாவம்‌ கொண்டிராதவர்கள்‌ அனேகமாக நன்மை செய்ய அறிந்திருந்தும்‌ 
அதைச்‌ செய்யாதிருக்கும்‌ பாவம்‌ செய்தவர்களாக இருப்பார்கள்‌ (யாக்கோபு 
4:17). 

மனிதர்கள்‌ என்ற வகையில்‌, நமக்குச்‌ சிலவேளைகளில்‌ காணக்கூடிய 
நினைவூட்டுதல்கள்‌ தேவைப்படுகிறது. ஒரு மனிதர்‌ மரணம்‌ அடையும்‌ 
வேளையில்‌, தமது பேரனுக்குத்‌ தமது பேனாக்கத்தியைக்‌ கொடுத்தார்‌. 





அந்தப்பையன்‌ அதைப்‌ பார்க்கும்போதெல்லாம்‌, அவன்‌ தனது 
தாத்தாவை நினைக்கிறான்‌. அதுபோன்றே, அப்பமும்‌ திராட்சரசமும்‌, 
இயேசுவையும்‌ நமக்காக அவர்‌ பலியானதையும்‌ நமக்கு நினைவூட்ட 
வேண்டும்‌. கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை உண்பதன்மூலமாக, நாம்‌ 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ அவரது மறுவருகைமீது நாம்‌ கொண்டுள்ள 
விசுவாசத்தை இந்த உலகத்திற்குக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:26). 
அப்பத்தையும்‌ இராட்சரசத்தையும்‌ கனப்படுத்துவதற்காக நாம்‌ அவற்றில்‌ 
பங்கேற்பதில்லை - ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ புனிதமானவைகள்‌ அல்ல - 
ஆனால்‌ அவைகள்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துறெ இயேசுவின்‌ சரீரத்தையும்‌ 
இரத்தத்தையும்‌ கனப்படுத்தவே, நாம்‌ அவற்றில்‌ பங்கேற்கிறோம்‌. 





யார்‌ இதில்‌ உண்டு பருக வேண்டும்‌? 

கத்தோலிக்க சபையானது, பெரும்பாலான திருப்பலிகளில்‌, திராட்ச 
ரசத்தைப்‌ பொதுமக்களுக்குத்‌ தருவதில்லை; அதைப்‌ பாதிரியார்கள்‌ 
மாத்திரம்‌ அருந்துகின்றனர்‌. உண்மையில்‌, கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தில்‌ உள்ள 
உறுப்பினர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ 
பங்கேற்க உரிமை கொண்டுள்ளனர்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:16, 17). 
கர்த்தருடைய விருந்து பாவமற்ற மக்களுக்காக ஒதுக்கிவைக்கப்பட்டதாக 
இருப்பதில்லை, ஏனெனில்‌ நாம்‌ எல்லாரும்‌ பாவம்‌ செய்திருக்கிறோம்‌ 
(ரோமர்‌ 3:23). இராப்போஜனம்‌ என்பது கிறிஸ்துவுக்குள்ளாகவும்‌ 
அவருடைய ஒரே சரீரத்திற்குள்ளாகவும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றிருப்பதி 
னால்‌ சுத்திகரிக்கப்பட்ட பாவிகளான மக்களுக்கானதாக உள்ளது 
(1 கொரிந்தியர்‌ 12:13; கலாத்தியர்‌ 3:27). அப்பம்‌ மற்றும்‌ பாத்திரம்‌ 


189 


என்பவை கிறிஸ்தவர்களாகிய நமக்காக இயேசு செலுத்திய மாபெரும்‌ 
பலியை நாம்‌ உணர்ந்தறிய உதவுகின்றவைகளாக இருக்கின்றன. 

எபிரெயர்‌ 13:10, “நமக்கு ஒரு பலிபீடமுண்டு, அதற்குரியவைகளைப்‌ 
புசக்கிறதற்குக்‌ கூடாரத்தில்‌ ஆராதனை செய்றெவர்களுக்கு அதிகார 
மில்லை” என்று கூறுகிறது. இவ்வசனப்பகுதி கர்த்தருடைய இராப்போஜ 
னத்தைக்‌ குறிப்பிடலாம்‌ அல்லது குறிப்பிடாதிருக்கலாம்‌. எவ்வகையிலும்‌ 
உண்ணக்கூடாத மக்கள்‌ இருக்கின்றனர்‌ என்று இது கூறுவதில்லை, ஆனால்‌ 
சிலருக்கு உண்ண உரிமையில்லை என்றும்கூட கூறுவதில்லை. தேவனு 
டைய குடும்பத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ மாத்திரமே அவரது உணவு மேஜையில்‌ 
உண்ண உரிமை கொண்டுள்ளனர்‌. அந்நியர்களை விருத்தசேதனம்‌ 
பஸ்காவில்‌ பங்கேற்கத்‌ தகுதிப்படுத்தினாலும்‌ (எண்ணாகமம்‌ 9:14ஐக்‌ 
காணவும்‌), விருத்தசேதனமில்லாத அந்நியர்கள்‌ பஸ்கா உணவை உண்ணக்‌ 
கூடாதிருந்தது (யாத்திராகமம்‌ 1.2:43-42, 48), இருப்பினும்‌, அந்நியர்கள்‌ 
அதில்‌ கலந்துகொள்ள விருத்தசேதனம்‌ அவர்களைத்‌ தகுதியுள்ளவர்‌ 
களாக்கியிருக்கும்‌ (எண்ணாகமம்‌ 9:14ஐக்‌ காணவும்‌). பஸ்கா என்பது 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனமல்ல, ஆனால்‌ பஸ்காவைப்‌ பற்றியதான விதி 
முறைகள்‌, தேவனுடைய மக்களுக்கு அளிக்கப்பட்டுள்ள நிறுவனங்களில்‌ 
பங்கேற்கும்‌ உரிமை தகுதியுள்ள மக்களுக்கு மாத்திரமே உள்ளது என்ற 
கொள்கையை ஆலோசனை கூறலாம்‌. கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தில்‌ உள்ள 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை உண்ண உரிமை 
யுள்ளவர்களாக இருக்கின்றனர்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 10:16, 17). 

ஒரே சரீரத்தின்‌ உறுப்பினர்களாய்‌ இருப்பதாகத்‌ தாங்கள்‌ கருதும்‌ 
மக்களுக்கு மாத்திரமே கிறிஸ்தவர்கள்‌ பந்தியை அளிக்க வேண்டுமா? 
அதாவது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ “மூடுதலான பந்தியை” நடைமுறைப்படுத்த 
வேண்டுமா? இப்படிப்பட்ட கட்டளை எதுவும்‌ வேதாகமத்தில்‌ காணப்‌ 
படுவதில்லை. ஒருவேளை கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தின்‌ உறுப்பினர்களாகக்‌ 
கூடிவந்துள்ளவர்களுக்கு, ஒரே சரீரத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுள்ளவர்கள்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 12:13), இதை உண்ண உரிமைகொண்டுள்ளனர்‌ என்று 
அறிவுறுத்துதல்‌ என்பது மிகச்சிறந்த கொள்கையாக இருக்கலாம்‌. இராப்‌ 
போஜனத்தில்‌ பங்குகொள்வதற்கான நோக்கம்‌ மற்றும்‌ வகை ஆகிய 
வற்றைப்‌ பற்றி ஒவ்வொரு நபரும்‌ “தன்னைத்‌ தானே” சோதித்தறியுமாறு 
அறிவுறுத்தப்பட வேண்டும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 11:28). 


நாம்‌ உண்ண மற்றும்‌ பருக வேண்டியவை யாவை? 

இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ அப்பத்தை உண்டு திராட்சரசத்தைப்‌ 
பருகவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ உரைத்தார்‌ (மத்தேயு 26:26-28; மாற்கு 14:22-24; 
லூக்கா 22:19, 20; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25). இகைக்காட்டிலும்‌ அதிகமாகவோ 
அல்லது குறைவாகவோ செய்தல்‌ என்பது இயேசுவின்‌ அறிவுறுத்துதலை 
மீறுவதாகும்‌. புளிப்பில்லாத அப்பம்‌ மாத்திரமே இயேசு பயன்படுத்திய ஒரே 
உணவாக இருந்தது. திராட்சரசம்‌ அவர்‌ பயன்படுத்திய பானமாக இருந்தது. 
அது wi என்று அழைக்கப்படுவதில்லை. எனவே அது நொதியேறாத சாறாக 
இருந்தது என்று அர்த்தப்படுகிறது. ஒரு நபர்‌ இன்னொரு அப்பத்தைப்‌ 
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பயன்படுத்தினால்‌ அல்லது அப்பத்துடன்‌ இன்னொன்றைக்‌ கூட்டினால்‌, 
அவர்‌ இயேசு போதித்தவற்றிற்கு அப்பால்‌ செல்லுகிறார்‌. மேலும்‌, ஒரு நபர்‌ 
இராட்சரசத்தில்‌ இருந்து வேறுபட்ட சாற்றைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌ அல்லது 
இன்னொரு சாறைக்‌ கூட்டினால்‌, அவர்‌ இயேசுவின்‌ அதிகாரத்துவம்‌ 
இன்றி அகைச்‌ செய்றார்‌. 

மார்மன்‌ சபையார்‌ திராட்சரசத்திற்குப்‌ பதிலாகத்‌ கண்ணீரைப்‌ 
பயன்படுத்துகன்றனர்‌. சிலர்‌ இராட்சரசத்துடன்‌ மற்ற சாறுகளைக்‌ கலந்து, 
இன்னொரு சாறைப்‌ பயன்படுத்துகின்றனா்‌, அல்லது ஒரு மென்‌ பானத்தைப்‌ 
பதிலியாகப்‌ பயன்படுத்துகின்றனா்‌. இவைகள்‌ இயேசு கட்டளையிட்ட கைச்‌ 
சேதப்படுத்துவதாகவும்‌ அவரது அதிகாரத்துவத்தை மீறுவதாகவும்‌ உள்ளன, 
சிலர்‌ இராட்சரசத்துடன்‌ தண்ணீரைக்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, இது 








ஞானமுள்ளதாக இராதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ தண்ணீர்‌ கூட்டப்பட்டால்‌ 
கூட அது இன்னமும்‌ திராட்சரசமாகவே உள்ளது, அதே வேளையில்‌ 
வேறொரு சாறைக்‌ கூட்டுதல்‌ என்பது இரு சாறுகள்‌ உள்ளன 
என்பதைத்‌ கெளிவாக்குகிறது. மற்ற உணவுகளை அல்லது சாறுகளைக்‌ 
கூட்டிக்கொள்ளுதல்‌, இயேசு குறிப்பிட்ட அடையாளச்‌ சின்னங்களுக்குப்‌ 
பதிலியாகப்‌ பிற பொருள்களைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ அல்லது இராட்சரசத்தை 
மக்களுக்குக்‌ கொடாதிருத்தல்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி இயேசுவின்‌ 
கட்டளையில்‌ அதிகாரத்துவம்‌ காணப்பட முடியாது. அப்படிப்பட்ட 
செயல்கள்‌ இயேசுவினால்‌ கட்டளையிடப்பட்டதைச்‌ செய்வதாக 
இருக்காது, அவருக்கே சகல அதிகாரமும்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ளது (மத்தேயு 
28:20). 

இயேசு, “என்‌ மாம்சம்‌ மெய்யான போஜனமாயிருக்கிறது, என்‌ 





இரத்தம்‌ மெய்யான பானமாயிருக்கிறது” என்று இயேசு கூறியபோது 
(யோவான்‌ 6:55), அவர்‌ நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ பேசினார்‌ என்று 
சிலர்‌ முடிவு செய்கின்றனர்‌. அவர்‌ கூறியவற்றை யூதர்கள்‌ நேரடியான 
அர்த்தத்தில்‌ எடுத்துக்கொண்டபடியால்‌ அவர்கள்‌ மனதில்‌ குத்தப்பட்டனர்‌. 
இயேசு தாம்‌ உருவக நடையில்‌ பேசியதாகக்‌ காண்பித்ததன்மூலம்‌ அவர்‌ 
தாம்‌ அர்த்தப்படுத்தியது என்ன என்று தெளிவாக்கினார்‌: “ஆவியே 
உயிர்ப்பிக்கிறது, மாம்சமானது ஒன்றுக்கும்‌ உதவாது; நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிற வசனங்கள்‌ ஆவியாயும்‌ ஜீவனாயும்‌ இருக்கிறது” (யோவான்‌ 
6:63). இயேசுவின்‌ சரீரத்தின்‌ ஒரு சிறுதுண்டை உண்பது அல்லது 
அவரது இரத்தத்தைப்‌ பருகுவது என்பது பயனுள்ளதாக இராது. அவரது 
வசனங்களின்‌ மூலமாகவே ஆவிக்குரிய வாழ்வு அவரிடத்தில்‌ இருந்து 
வருகிறது (யோவான்‌ 6:63; 1 பேதுரு 1:23). நாம்‌ அவரில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்‌ 
வதின்மூலம்‌ அவரது சரீரத்தை உண்டு ஆவிக்குரிய வகையில்‌ அவரது 
இரத்தத்தைப்‌ பருகுகிறோம்‌. இகைச்‌ செய்வதன்மூலம்‌ நாம்‌ ஜீவனைப்‌ 
பெறுகிறோம்‌ (யோவான்‌ 3:36; 6:47). 
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நாம்‌ எவ்வாறு உண்ண மற்றும்‌ பருக வேண்டும்‌? 


முறையான வகையில்‌ 

ஆராதனை வேளையின்போது கர்த்தருடைய பந்தி எப்போது கடைப்‌ 
பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பது பற்றிப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஒன்றும்‌ 
வெளிப்படுத்தப்படவில்லை. இருப்பினும்‌, வேதாகமம்‌, ஆராதனை 
முறைமையை ஆளுகை செய்யும்‌ கொள்கைகள்‌ சிலவற்றைத்‌ தருகிறது. பவுல்‌, 
“சகலமும்‌ நல்லொழுக்கமாயும்‌ கிரமமாயும்‌ செய்யப்படக்கடவது” என்று 
எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:40). ஓரே வேளையில்‌ பல செயல்கள்‌ 
செய்யப்படுமானால்‌, ஒரு செயல்‌ இன்னொன்றுடன்‌ இடையூறை 
ஏற்படுத்துவதாக இருக்கும்‌. பவுல்‌, “யாராவது அந்நியபாஷையிலே 
பேசுறெதுண்டானால்‌, அது இரண்டுபேர்‌ மட்டில்‌ அல்லது மிஞ்சினால்‌ 
மூன்றுபேர்‌ மட்டில்‌ அடங்கவும்‌, அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவராய்ப்‌ பேசவும்‌, 
ஒருவன்‌ அர்த்தத்தைச்‌ சொல்லவும்‌ வேண்டும்‌” என்று உரைத்தார்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 14:27; வசனங்கள்‌ 29-31ஐக்‌ காணவும்‌). 

கிரேக்க மொழியில்‌ 7609 (“இரமமாயும்‌”; 1 கொரிந்தியர்‌ 14:40) என்ற 
வார்த்தை, “வரிசை முறையில்‌, நிலையான வளர்‌ அமைப்பில்‌,/முறையில்‌ 
... அநேகமாக ஒன்றுக்குப்‌ பின்‌ மற்றொன்று” என்ற முறையான வகையில்‌” 
என்பதாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது.” கொரிந்தியர்கள்‌, ஒரு செயல்‌ 
இன்னொரு செயலுக்கு இடையூறு ஏற்படுத்துவதைக்‌ கொண்டிருக்கக்‌ 
கூடாது என்று பவுல்‌ புத்திகூறினார்‌. ஒவ்வொரு செயலும்‌ முறையான 
வகையில்‌, ஒரு செயலுக்குப்பின்‌ இன்னொரு செயல்‌ என்ற வகையில்‌ 
செய்யப்பட வேண்டும்‌. 

இந்தக்‌ கொள்கையானது ஒரே வேளையில்‌ இரு மனிதர்கள்‌ 
பிரசங்கித்தலை நீக்குகிறது. இது ஒரு மனிதர்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌ 
இன்னொருவர்‌ ஜெபத்தில்‌ வழிநடத்துவதை அல்லது சடையார்‌ கர்த்தரின்‌ 
இராப்போஜனத்தைக்‌ கடைப்பிடிப்பதைத்‌ தடைசெய்கிறது. சபையார்‌ 
பாடிக்கொண்டிருக்கையில்‌ ஒரு பிரசங்கியார்‌ பிரசங்கிக்கக்‌ கூடாது. இதே 
கொள்கையானது, கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ கடைப்பிடிக்கப்‌ 
படுகையில்‌ ஒரு பாடல்‌ பாடப்படுவதற்கும்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுகிறது. 
உறுப்பினர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி, தங்களுக்காக அவர்‌ செய்த தியாகம்‌ பற்றி 
மற்றும்‌ தாங்கள்‌ அவருடன்‌ கொண்டுள்ள உறவுமுறை பற்றித்‌ தியானிப்பதற்கு, 
உறுப்பினர்களுக்கு நேரம்‌ அளித்தல்‌ என்பதே இராப்போஜனத்தின்‌ 
நோக்கமாக உள்ளது. 

நமது தற்கால சமூகமானது, ஒவ்வொரு கணமும்‌ செயலினால்‌ 
நிறைந்ததாக இருக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌, அமைதியான எந்தக்கணமும்‌ 
நீக்கப்பட வேண்டும்‌ என்றும்‌ நினைக்கும்‌ காரணத்தினால்‌, கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தின்போது ஒரு பாடலைப்‌ பாடுதல்‌ என்ற வழக்கம்‌ 
எழுந்திருக்கலாம்‌. ஆராதனைக்கு ஏற்பாடு செய்பவர்கள்‌, இராப்போஜ 
னத்தின்போது பங்கேற்கும்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ அவசியமாயிருக்கும்‌ 
குனிப்பட்ட ஈடுபாடு பற்றி உய்த்துணராமை என்பது இன்னொரு 
காரணமாக இருக்கலாம்‌. சபைக்குழுமத்தில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு நபரும்‌, 
இராப்போஜனத்தினால்‌ அளிக்கப்படுகிற ஆவிக்குரிய பலத்தைப்‌ பெறு 
வதற்கு இராப்போஜனத்தை உண்ணுதல்‌ அவசியமானது என்று ஆழ்ந்து 
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சிந்திப்பதை தமது சுயமான ஆவிக்குரிய தேவைகளாகக்‌ கொண்டுள்ளார்‌. 
எல்லாத்‌ தனிநபர்களுக்கும்‌ மற்றும்‌ இராப்போஜனத்தின்போது ஏற்படுகிற 
இயேசுவுடனான தனிப்பட்ட இணைவிற்கும்‌ எந்த ஓரே ஒரு பாடலும்‌ 
தேவையானவற்றை அளிக்க இயலாது. 

இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, இவ்வேளையில்‌ ஒரு பாடலைப்‌ பாடுதல்‌ 
என்பது ஆராதனை செய்பவருக்குப்‌ பிரச்சனையை உருவாக்குகிறது. அவர்‌ 
பாடலின்‌ வார்த்தைகளின்மீது கவனம்‌ செலுத்துவாரென்றால்‌, அவரால்‌ 
இயேசுவின்‌ உடல்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌ ஆகியவை பற்றியும்‌ இயேசுவுடனான 
தமது தனிப்பட்ட உறவுமுறை பற்றியும்‌ தனது தனிப்பட்ட தியானத்தில்‌ 
ஈடுபட இயலாது. அவர்‌ கர்த்தருடைய சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தம்‌ ஆகிய 
வற்றின்மீது கவனம்‌ செலுத்துவாரென்றால்‌, அவரால்‌ பாடலின்‌ வார்த்தை 
களை பின்பற்ற இயலாது. கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தின்போது 
சபைக்குழுமத்தைப்‌ பாடச்செய்தல்‌ என்பது கர்த்தருடைய சரீரம்‌ 
இன்னதென்று “முடிவுசெய்ய” (01.: ௭/௦) அல்லது “நிதானிக்க?” 
நாடுகிற ஆராதிப்பவர்களின்‌ தியானங்களுக்கு இடையூறாக உள்ளது (1 
கொரிந்தியர்‌ 11:29). 

கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ என்பது கர்த்தருடைய சரீரம்‌ 
மற்றும்‌ இரத்தம்‌ ஆகியவற்றில்‌ ஐக்கியமாகுதல்‌ மற்றும்‌ அவற்றைப்‌ 
பகிர்ந்து கொள்ளுதல்‌ என்பதாக உள்ளது (1 கொரிந்தியர்‌ 10:16). ஒரே 
வேளையில்‌ [ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட] செயல்கள்‌ கடைப்பிடிக்கப்படும்போது, 
அவைகள்‌ ஆராதிப்பவர்களை இந்தப்‌ பகிர்வில்‌ இருந்து விலக்குவதாகவும்‌ 
இடையூறு ஏற்படுத்துவதாகவும்‌ உள்ளன. அது பவுலினால்‌ போதிக்கப்பட்ட 
“கிரமமாக” என்பதை மீறுவதாக உள்ளது. ஒரே வேளையில்‌ பாடுதலும்‌ 
ஐக்கிய விருந்தில்‌ கலந்துகொள்ளுதலும்‌ செய்யப்படுமானால்‌ அவை 
ஒன்றுக்கொன்று இடையூறை ஏற்படுத்தும்‌, இது காணிக்கை செலுத்தும்‌ 
விஷயத்தில்‌ உண்மையாக இருக்க வேண்டும்‌ என்ற அவசியமில்லை. 
கொடுத்தலின்போது விசேஷித்த கவனக்குவிப்பு எதுவும்‌ தேவைப்படுவ 
தில்லை. சபைக்குழுமம்‌ பாடுறெபோது கொடுப்பவரின்‌ ஆராதனைக்கு 
இடையூறு ஏற்படுத்தப்படுவதில்லை. 

சபைகூடுதல்களை, அர்த்தம்‌ நிறைந்த ஆராதனை கூடுகைகளாக்க 

நாடுவதில்‌ தவறு எதுவுமில்லை. இருப்பினும்‌, அவ்வாறு செய்வதில்‌, 
சகலமும்‌ நல்லொழுக்கமாயும்‌ கஇரமமாயும்‌, புதிய ஏற்பாட்டுப்‌ 
போதனையின்‌ வரையறைகளுக்குள்ளாகச்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌. 
ஆராதிப்பவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்துடன்‌ ஐக்கியம்‌ 
கொள்ளுகையில்‌ இயேசுவுடனான தங்கள்‌ உறவுமுறையின்மீது கவனம்‌ 
குவிப்பதற்கான அவர்களின்‌ முயற்சிகளுக்கு இடையூறு ஏற்படுத்தும்‌ 
எதையும்‌ திட்ட மிடக்கூடாது. 


எந்த வரிசைமுறையில்‌? 


கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்கும்‌ வரிசைமுறை பற்றிப்‌ 
பின்வரும்‌ கேள்வி எழுப்பப்படுகிறது: “அப்பமா அல்லது திராட்சரசமா, 
எது முதலில்‌ எடுத்துகொள்ளப்பட வேண்டும்‌?” சுவிசேஷ விவரங்களில்‌ 
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இரண்டும்‌ கொரிந்தியருக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதிய நிருபமும்‌, முதலில்‌ அப்பம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்பட்டதாகவும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்து தஇராட்சரசம்‌ 





பானம்பண்ணப்பட்டதாகவும்‌ உரைக்கின்றன (மத்தேயு 26:26-28; மாற்கு 
14:22-24; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25). லூக்கா முதலில்‌ இராட்சரசமும்‌ பின்பு 
அப்பமும்‌ பின்பு திராட்சரசமும்‌ எடுத்துக்கொள்ளப்பட்டதாகக்‌ குறிப்‌ 
பிட்டார்‌ லூக்கா 22:17-20). லூக்காவில்‌ சுவிசேஷ விவரம்‌ சாத்தியமான 
இரண்டு காரணங்களினால்‌ மற்றவற்றில்‌ இருந்து மாறுபட்டுள்ளதாகக்‌ 
காணப்படுகிறது. சிலர்‌, லூக்கா பஸ்காவின்‌ முடிவில்‌ பாத்திரத்தில்‌ பானம்‌ 
பண்ணுதலைக்‌ குறிப்பிட்டுப்‌ பின்னர்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ 
ஏற்படுத்தப்படுதலைப்‌ பதிவுசெய்தார்‌ என்று நினைக்கின்றனர்‌. இயேசு 
முதலில்‌ பாத்திரத்தை முன்வைத்தார்‌, ஆனால்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
அப்பத்தை உண்ணும்வரையிலும்‌ மற்றும்‌ இயேசு பாத்திரத்தின்‌ அர்த்தத்தை 
விளக்கும்‌ வரையிலும்‌ அந்தப்பாத்திரத்தில்‌ பானம்‌ பண்ணவில்லை என்பது 
இன்னொரு சாத்தியக்கூறாக உள்ளது. 











அனேகமாக இந்த இரண்டாவது விளக்கம்தான்‌ நடந்திருக்கும்‌. 
பஸ்காபண்டிகையின்‌ பாகமாகத்‌ திராட்சரசம்‌ பானம்பண்ணப்படுகலுக்கு 
அளிப்பு எதுவும்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டிருக்கவில்லை. இது பண்டிகையின்போது 
அப்போஸ்கலார்கள்‌ இராட்சரசம்‌ பானம்பண்ணவில்லை என்று அர்த்தப்‌ 
படுவதில்லை, ஆனால்‌ இது பண்டிகையின்‌ பாகமாகப்‌ பாத்திரம்‌ பானம்‌ 
பண்ணப்பட்டது என்ற கருத்தின்மீது சந்தேகத்தை வைக்கிறது. இயேசு 
பாத்திரத்தைப்‌ பற்றி முதலில்‌ குறிப்பிட்ட உடனே அவர்கள்‌ பாத்திரத்தில்‌ 
பானம்பண்ணினர்‌ என்று லூக்கா உரைக்கவில்லை. அகுற்குப்‌ பதிலாக 
லூக்கா, இயேசு ஒரு பாத்திரத்தை எடுத்தபின்பு, “தேவனுடைய ராஜ்யம்‌ 
வருமளவும்‌ நான்‌ திராட்சப்பழரசத்தைப்‌ பானம்பண்ணுவதில்லை” என்று 
கூறினார்‌ என்பதாகவே எழுதினார்‌ (லூக்கா 22:18). மத்தேயுவும்‌ மாற்குவும்‌, 
பாத்திரத்தைப்‌ பற்றிய இயேசுவின்‌ விளக்கங்களுக்குப்‌ பின்பு இதேபோன்ற 
கூற்றை வைத்தனர்‌ (மத்தேயு 26:29; மாற்கு 14:25). லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌, 
இயேசு பாத்திரத்தைப்‌ பற்றி முதலில்‌ குறிப்பிட்டபோது அவர்‌ அதற்காக 
நன்றி செலுத்தினார்‌, ஆனால்‌ இரண்டாம்‌ முறை அவர்‌ அதைப்பற்றிக்‌ 
குறிப்பிட்டபோது அவர்‌ நன்றிசெலுத்துதலைக்‌ திரும்பவும்‌ செய்யவில்லை 
(லூக்கா 22:17-20). மத்தேயுவும்‌ மாற்குவும்‌, கிறிஸ்து அப்பத்தை 
அப்போஸ்கலர்களுக்குக்‌ கொடுத்தபின்பு, பாத்திரத்தை அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுப்பதற்குச்‌ சற்று முன்னர்‌ பாத்திரத்திற்காக நன்றி செலுத்தினார்‌ 
என்று பதிவுசெய்கனர்‌. 

லூக்கா 22:17ல்‌ பாத்திரம்‌ முதன்முறை குறிப்பிடப்படுகிறபோது, 
அது “2” பற என்று அழைக்கப்பட்டுள்ளது; ஆனால்‌ லூக்கா 22:20ல்‌ “8” 
மழ என்பதற்குப்‌ பதிலாக இது “ம்‌௦” பற என்று அமைக்கப்படுகிறது. “11௦” 
பற என்ற விளக்கமானது முன்பு குறிப்பிடப்பட்ட “௨” மர என்பதையே 
குறிப்பிடுவதாக இருக்க வேண்டும்‌. இயேசு “௨” மற என்பதை எடுத்தார்‌. 
பின்பு அவர்‌ “ம்‌௦” பற என்ற அதே பாத்திரத்தை எடுத்தார்‌. 

லூக்கா சுவிசேஷத்தில்‌ உள்ள விவரம்‌, முதலாம்‌ பாத்திரத்தைப்‌ 
பஸ்காவின்‌ பாகம்‌ என்று ஏற்படுத்தியிராத நிலையிலும்கூட, மத்தேயு, 
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மாற்கு மற்றும்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ ஆகியவற்றின்‌ விவரங்களுடன்‌ இசை 
வுள்ளதாக இருக்கிறது. லூக்கா தந்த வரிசைமுறை பின்வருமாறு: இயேசு “௨” 
ம என்பதை எடுத்து, அதற்கு நன்றி செலுத்தி, அப்போஸ்தலர்கள்‌ அதைப்‌ 
பங்கிட்டுக்கொள்ளும்படி கூறினார்‌; ஆனால்‌ அதை அந்த வேளையில்‌ 
அவர்களுக்கு அவர்‌ தரவில்லை. பின்பு அவர்‌ அப்பத்தை எடுத்து அதற்கு 
நன்றிகூறி, அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து அதில்‌ புசிக்கும்படி கூறினார்‌. இதைத்‌ 
தொடர்ந்து, அவர்‌ “ம௦” பற என்பதை எடுத்து, அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து, 
அது தமது இரத்தத்தைக்‌ குறிப்பதாகக்‌ கூறினார்‌. அவரின்‌ நினைவாக 
அவர்கள்‌ அதில்‌ பானம்பண்ண வேண்டியிருந்தது. 





கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தைக்‌ கடைப்பிடிப்பதில்‌ பின்வரும்‌ 
வரிசை முறை இருக்க வேண்டும்‌: மக்களுக்கு அப்பத்தைக்‌ கொடுப்பதற்கு 
முன்னர்‌ அதற்காக நன்றி செலுத்துதல்‌. பின்பு இராட்சரசத்திற்கு நன்றி 
செலுத்தி அதை மக்களுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌. 

எப்போது நாம்‌ புசித்து பானம்‌ 
பண்ண வேண்டும்‌? 

ஞாயிற்றுக்கிமமை - வாரத்தின்‌ முதல்நாள்‌ (நடபடிகள்‌ 20:7), 
ஓய்வுநாளுக்கு அடுத்தநாள்‌, மற்றும்‌ கர்த்தர்‌ உயிர்த்தெழுந்த நாள்‌ (மத்தேயு 
28:1; மாற்கு 16:1, 2; லூக்கா 23:56ஆ-24:1) என்பதே கர்த்தருடைய 





இராப்போஜனம்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட்ட நாள்‌ என்று சுட்டிக்காண்பிக்கப்‌ 
படும்‌ குறிப்பு ஒன்றுதான்‌ வேதாகமத்தில்‌ உள்ளது. கர்த்தருடைய பந்தியை 
கடைப்பிடிக்கவோ அல்லது தங்கள்‌ பொருள்களில்‌ இருந்து காணிக்கை 
கொடுக்கவோ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:2) கிறிஸ்தவர்கள்‌ விசேஷித்த நாளாக 
வேறு எந்த நாளிலும்‌ கூடினர்‌ என்று வேதாகமத்தின்‌ வேறு எந்தக்‌ குறிப்பும்‌ 
சுட்டிக்காண்பிப்பதில்லை. 

ஓய்வுநாள்‌ பற்றி இயேசு மற்றும்‌ பவுல்‌ ஆகியோரின்‌ பேச்சு பற்றிய 
குறிப்புகள்‌ யாவும்‌ (மத்தேயு 12:9, 10; மாற்கு 1:21; லூக்கா 4:16, 31; 13:10; 
நடபடிகள்‌ 13:14, 44; 16:13; 17:2; 18:4) கிறிஸ்தவா்களுக்கல்ல, ஆனால்‌ 
யூதர்களுக்கு முன்வைக்கப்பட்ட உரையாடல்களையே குறித்தன. யூதர்கள்‌ 
ஓய்வுநாளில்‌ கூடிவந்ததால்‌ அது அவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கிக்க ஒரு நல்ல 
வேளையாக இருந்தது. 

நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, ஓய்வு நாள்‌ என்பது இளைப்பாறும்‌ 
நாளாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (யாத்திராகமம்‌ 
31:14-16; உபாகமம்‌ 5:12-15). அது தேவன்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களை விடுவித்ததை நினைவுகூரும்‌ விசேஷித்த நாளாகக்‌ கடைப்‌ 





பிடிக்கப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (உபாகமம்‌ 5:15). நியாயப்பிரமா 
ணத்தின்‌ எவ்விடத்திலும்‌ இதை ஆராதனையின்‌ நாளாக ஓதுக்கி வைக்க 
வேண்டும்‌ என்று இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குக்‌ கட்டளையிடப்படவில்லை. 
“ஓய்வுநாளை நினைவுகூர்ந்து அதைப்‌ பரிசுத்தமாய்‌ ஆசரிப்பாயாக” 
என்பது கட்டளையாக இருந்தபடியால்‌ (யாத்திராகமம்‌ 20:8; உபாகமம்‌ 





5:12ஐக்‌ காணவும்‌), ஆராதிக்கக்‌ கூடுதல்‌ மறைமுகமாய்‌ உணர்த்தப்பட்டது 
என்று சிலர்‌ முடிவு செய்துள்ளனர்‌. “அதைப்‌ பரிசுத்தமாய்‌ ஆசரிப்பாயாக” 
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என்ற சொல்விளக்கம்‌ ஆராதிக்கக்‌ கூடுதலை அர்த்தப்படுத்துவதில்லை. அது 
ஓய்வுநாளில்‌ வேலை செய்யாதிருக்கும்படி. அதை மற்ற வேலை நாட்களில்‌ 
இருந்து தனியே பிரித்து வைத்தலை அர்த்தப்படுத்திற்று. எரேமியா 
மக்களிடத்தில்‌, நீங்களோவெனில்‌, “ஓய்வுநாளில்‌ இந்த நகரத்தின்‌ வாசல்‌ 
களுக்குள்ளே சுமையைக்‌ கொண்டுவராதபடிக்கும்‌” “ஓய்வுநாளில்‌ ஒரு 





வேலையையும்‌ செய்யாமல்‌ அதைப்‌ பரிசுத்தமாக்கும்படிக்கும்‌” என்றும்‌ 
“நீங்கள்‌ ஓய்வுநாளைப்‌ பரிசுத்தமாக்கும்படிக்கும்‌ ஓய்வுநாளிலே 
சுமையை எருசலேமின்‌ வாசல்களுக்குள்‌ எடுத்துவராதிருக்கும்‌ 
படிக்கும்‌? என்று நினைவூட்டினார்‌ (எரேமியா 17:24, 27௮). 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ ஓய்ந்திருக்கும்படி அவர்களுக்குக்‌ கூறப்‌ 
பட்டது, அனால்‌ ஓய்வுநாளில்‌ ஆராதனைக்காகக்‌ கூடும்படி எவ்விடத்திலும்‌ 
கட்டளையிடப்படவில்லை. 

வாரத்தின்‌ முதல்நாளான ஞாயிற்றுக்ழெமையன்று கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ என்பது அப்போஸ்தலர்களைப்‌ 
பின்பற்றி உடனடியாக வந்த காலத்தில்‌ சபையின்‌ உலகளாவிய நடை 
முறையாயிற்று. இது பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ சகலசத்தியத்திற்குள்ளும்‌ 
வழிநடத்தப்பட்ட (யோவான்‌ 16:13, 14) அப்போஸ்தலர்களால்‌ ஞாயிற்றுக்‌ 
கிழமை [கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்பண்ண வேண்டிய நாள்‌ என்று] 





நிலைநாட்டப்பட்ட சைச்‌ சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌. அவர்கள்‌ ஆவியானவரால்‌ 
உதவி செய்யப்பட்ட நிலையில்‌, போதிக்கும்படி தங்களுக்கு இயேசு 
கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ (மத்தேயு 28:19, 20) கடைப்பிடிக்கும்படி 
மனமாறியவர்களுக்கு அறிவுறுத்தக்‌ கூடியவர்களாக இருந்தனர்‌. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மீது வந்து இறங்கின பின்பு நடபடிகள்‌ 2:1-4), அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
வசனத்தை மக்களுக்குப்‌ போதித்தனர்‌. தொடக்ககால சபையானது 
அப்போஸ்கலருடைய உபதேசத்தில்‌ உறுதியாய்த்‌ தரித்திருந்தது நடபடிகள்‌ 
2:42), இது சபையானது அப்போஸ்தலர்களிடத்தில்‌ இருந்து கற்றுக்கொண் 
டிருந்தவற்றையே அவர்களின்‌ [அப்போஸ்தலர்களின்‌] மரணத்திற்குப்‌ 
பின்பும்‌ தொடர்ந்து நடைமுறைப்படுத்திற்று என்று அர்த்தப்படுகிறது. 
சபைக்குழுமங்கள்‌ யாவும்‌ கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்க 
வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ கூடிவந்தன. இது அவர்கள்‌ ஐக்யெ விருந்திற்கு 
ஞாயிற்றுக்கிழமையில்‌ கூடிவர வேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்கு அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ போதித்திருந்ததாக அர்த்தப்பட வேண்டும்‌. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒவ்வொரு வாரத்திலும்‌ ஞாயிற்றுக்ழெமைகளில்‌ 
கூடிவந்தனர்‌. கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தை எடுத்துக்கொள்ளுதல்‌, 
அவர்கள்‌ கூடிவருதலுக்கான நோக்கமாயிருந்தது. வாரந்திரமும்‌ இதைக்‌ 
கடைப்பிடித்தல்‌ என்பது அப்போஸ்தலா்களால்‌ நிலைநாட்டப்பட்ட 
மாதிரியாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. இன்றைய நாட்களில்‌, அப்போஸ்தலர்‌ 
களுடைய போதனையை, முதல்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ செய்தவாறு பின்பற்றத்‌ 











தொடருவதை விரும்புபவர்கள்‌, இயேசுவை நினைவுகூருவதற்குக்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்பதற்காக ஓவ்வொரு ஞாயிற்றுக்கிழமையும்‌ 
கூடி வர வேண்டும்‌. 
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கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடிவருவதற்கான விசேஷித்த நாளானது “கர்த்தரு 
டைய நாள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டது. இது he kuriake hemera என்ற 
கிரேக்கச்‌ சொற்றொடரின்‌ மொழியாக்கமாகும்‌ (வெளிப்படுத்தின விசேஷேம்‌ 
1:10), இது அப்போஸ்கலர்களைப்‌ பின்பற்றிய மனிதர்களின்‌ எழுத்துக்களில்‌ 
ஞாயிற்றுக்கழமையைக்‌ குறித்தது. இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌, “கர்த்தரின்‌ நாள்‌” 
(தேவன்‌ தண்டிக்கவும்‌ அக்கிரமத்தை ஒழிக்கவும்‌ செயல்பட இருக்கும்‌ நாள்‌) 
என்ற சொற்றொடரில்‌ இருந்து வேறுபடுகிறது. ஞாயிற்றுக்ழெமையானது, 
கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்பதன்மூலம்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
இயேசுவுக்கு மதிப்பைக்‌ காண்பிக்கும்‌ விசேஷ நாளாக இருந்ததால்‌, அது 
“கர்த்தருடைய நாள்‌” என்று அழைக்கப்படுகிறது. 

ஜஸ்டின்‌ மார்ட்டியர்‌ என்பவர்‌ எழுதியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌, 
இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்துகூட கிறிஸ்தவர்கள்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்நாளை” “ஞாயிற்றுக்கிழமை” என்று குறிப்பிட்டனர்‌ என்று நாம்‌ 
அறிகிறோம்‌. இது அவர்கள்‌ ஜெபிக்கவும்‌, வேதவசனங்களை வாசிக்கவும்‌, 
ஐக்கிய விருந்தில்‌ பங்கேற்கவும்‌, தங்கள்‌ வருமானத்தில்‌ இருந்து காணிக்கை 
கொடுக்கவும்‌ கூடிவந்த நாளாக இருந்தது. மார்ட்டியர்‌ என்பவர்‌, 
“ஞாயிற்றுக்கிழமை என்று அழைக்கப்பட்ட நாளில்‌, ஒரு நாளில்‌ அல்லது 
ஒரு கிராமப்புறத்தில்‌ வாழ்ந்த [கிறிஸ்தவர்கள்‌] எல்லாரும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ 
கூடிவரும்‌ கூடுகையொன்று உள்ளது” என்று எழுதினார்‌.” 

கிறிஸ்தவர்கள்‌, இயேசுவின்‌ பாடுகளையும்‌ உயிர்த்தெழுதலையும்‌ 
நினைவுகூருவதற்காகக்‌ கூடிவரும்‌ ஒரு விசேஷித்த நாளாக, வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளான ஞாயிற்றுக்கிழமை விளங்கிற்று என்ற அதே சத்தியத்திற்குப்‌ பிற்கால 
எழுத்தாளர்களும்கூட சான்று பகர்ந்தனர்‌. அன்றிலிருந்து கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியைக்‌ கடைப்பிடிப்பதற்காக வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளான ஓவ்வொரு ஞாயிறுதோறும்‌ கூடிவந்துள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ மற்ற 
வேளைகளிலும்‌ கூடிவந்தனர்‌, ஆனால்‌ ஞாயிற்றுக்கிழமை - கர்த்தருடைய 
நாள்‌, அவருடைய நாள்‌ - என்ற நாளில்தான்‌ அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தில்‌ பங்கேற்றனர்‌, ஏனெனில்‌ அந்த நாளில்தான்‌ அவர்‌ 
மனிதகுலத்தின்‌ சார்பாக மரணத்தை ஜெயித்து மேற்கொண்டார்‌. 


தொகுப்புரை 
அப்பத்தைப்‌ புசித்துத்‌ திராட்சரசத்தைப்‌ பானம்பண்ணுகல்‌ மூலம்‌ 
இயேசுவை நினைவுகூருவதற்காக கூடிவருவதற்குக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு 
விசேஷித்த நாளைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. இதை நாம்‌ வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளான, ஒவ்வொரு ஞாயிறுதோறும்‌ செய்ய வேண்டும்‌. இவ்வாறு, நாம்‌ 
நமது பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காகவும்‌ பரலோகத்தில்‌ அவருடன்‌ 





நித்தியஜீவனைக்‌ கொண்டிருப்பதற்காகவும்‌, நமக்காகப்‌ பாடுபட்ட 
அவரைக்‌ கனப்படுத்தி அவருக்குப்‌ பயபக்தியைச்‌ செலுத்துகிறோம்‌. இது 
இயேசுவை நினைவுகூருவதற்கும்‌ அவர்‌ மீண்டும்‌ வரும்வரைக்கும்‌ அவரது 
மரணத்தைக்‌ காண்பிப்பதற்குமான எளிய மற்றும்‌ அழகுநிறைந்த வழியாக 
உள்ளது. 
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குறிப்புகள்‌ 

The Greek-English New Testament, Revelation 1:10 (New York: Iversen-Norman As- 
sociates, 1975), 725. ° Walter Bauer, 4 Greek-English Lexicon of the New Testament and 
Other Early Christian Literature, 3d ed., rev. and ed. Frederick William Danker (Chicago: 
University of Chicago Press, 2000), 989. ‘Justin Martyr Dialogue 41.4. “Justin Martyr Apol- 


og 67.1. 
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கீறிஸ்குவக்‌ கொகுத்தல்‌ 


நாம்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ இருந்து பெற்றுக்கொண்ட வற்றிற்குத்‌ தக்க 
விதெத்தில்‌ அவருக்குத்‌ திரும்பக்‌ கொடுப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ கொண்டுள்‌ 
ளோம்‌. நாம்‌ உடைமையாகக்‌ கொண்டுள்ள ஒவ்வொன்றும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
இருந்தே வந்துள்ளது. நாம்‌ பெற்றுக்கொள்ளாதது என்று எதுவும்‌ இல்லை 
(1 கொரிந்தியர்‌ 4:7). நாம்‌ கொடுக்கும்போது, நம்மீது அவர்‌ பொழிந்துள்ள 
கொடைகளில்‌ இருந்தே எடுத்துக்‌ கொடுக்கிறோம்‌. 

கொடுத்தல்‌ என்பது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ பிரதான ஆய்வுக்கருத்தாக 
இருப்பதில்லை. இது இயேசுவும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்களும்‌ 
பணத்தைப்‌ பயன்படுத்துவது பற்றி ஒன்றும்‌ போதிக்கவில்லை என்று 
கூறுவதாகாது, ஏனெனில்‌ அது வேதாகமத்தின்‌ பிரதான ஆய்வுக்கருத்து 
களில்‌ ஓன்றாக உள்ளது. 


பணத்தைப்‌ பற்றி இயேசுவின்‌ போதனைகள்‌ 


மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


பூமியிலே உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவைக்க 
வேண்டாம்‌; இங்கே பூச்சியும்‌ துருவும்‌ அவைகளைக்‌ கெடுக்கும்‌; 
இங்கே திருடரும்‌ கன்னமிட்டுத்‌ இருடுவார்கள்‌: பரலோகத்திலே 
உங்களுக்குப்‌ பொக்கிஷங்களைச்‌ சேர்த்துவையுங்கள்‌; அங்கே 
பூச்சியாவது துருவாவது கெடுக்றெதும்‌ இல்லை; அங்கே திருடர்‌ 
கன்னமிட்டுத்‌ இருடுகிறதும்‌ இல்லை (மத்தேயு 6:19, 20). 


விசுவாசம்‌ என்பதே இப்படிப்பட்ட அணுகுமுறைக்கு அடிப்படையாக 
உள்ளது. தொடர்ந்து இயேசு, “அற்ப விசுவாசிகளே! இன்றைக்கு இருந்து 
நாளைக்கு அடுப்பிலே போடப்படும்‌ காட்டுப்புல்லுக்குத்‌ தேவன்‌ 
இவ்விதமாக உடுத்துவித்தால்‌, உங்களுக்கு உடுத்துவிப்பது அதிக நிச்சய 
மல்லவா?” என்று கூறினார்‌ (மத்தேயு 6:30). நாம்‌ தேவனுக்குக்‌ கொடுத்த 
அளவின்படியே அவர்‌ நமக்குத்‌ திரும்பக்‌ கொடுப்பார்‌ என்று விசுவாசித்துக்‌ 
கொடுக்கும்போது நாம்‌ மிகச்சிறந்தவற்றைக்‌ கொடுக்கிறோம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 
9:6, 10, 11). 

ஏழைகளுக்குத்‌ தர்மம்‌ கொடுப்பதைப்‌ பற்றி இயேசு கலந்துரையாடு 
கையில்‌, இது ரகசியமாக வெளிப்படையான காட்சிப்படுத்துதலின்றி 
செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌. இவ்வாறு கொடுப்பவர்‌ 
களுக்குத்‌ தேவன்‌ பலன்‌ அளிக்கிறார்‌ (மத்தேயு 6:1-4). ஒருவேளை 
தேவையில்‌ உள்ளவர்களுக்கு உதவுதல்‌ என்பது “மனுஷர்‌ உங்களுக்கு 
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எவைகளைச்‌ செய்ய விரும்புகிறீர்களோ, அவைகளை நீங்களும்‌ அவர்‌ 
களுக்குச்‌ செய்யுங்கள்‌” (மத்தேயு 7:12) என்ற கொள்கையினால்‌ ஆளப்பட 
வேண்டியிருக்கலாம்‌. 

ஒரு இளம்‌ பணக்கார அதிகாரி கொண்டிருந்த எல்லாவற்றையும்‌ 
விற்று ஏழைகளுக்குக்‌ கொடுக்கும்படி இயேசு கூறினார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, 
“என்னைப்‌ பின்பற்றிவா” என்றும்‌ கூறினார்‌ (மத்தேயு 19:21ஆ). அந்த 
இளைஞனின்‌ உடைமைகள்‌ அவனை ஆட்கொண்டிருந்தன என்பது 
கெளிவு. அவற்றை அவன்‌ கொண்டிருக்கும்‌ வரையில்‌, அவன்‌ எவ்வித 
கவனமாற்றமுமின்றி இயேசுவைப்‌ பின்பற்ற மாட்டான்‌ என்பது தெளிவு. 
அந்த இளைஞன்‌ துக்கமடைந்தவனாகச்‌ சென்றுவிட்டான்‌ (மத்தேயு 19:22). 
இதற்கு நேர்மாறாக, அப்போஸ்தலர்கள்‌ இயேசுவுடன்‌ நேரத்தைச்‌ செல 
விடுவதற்காகத்‌ தாங்கள்‌ சொந்தமாக கொண்டிருந்த எல்லாவற்றையும்‌ 
விட்டுவிட்டனர்‌ லூக்கா 5:11). இவ்வுதாரணங்களில்‌ இருந்து, நாம்‌ 
இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்களாக இருப்பதிலிருந்து கவனத்தை மாற்றும்‌ 
எதையும்‌ - பணம்‌, உறவினர்கள்‌, வியாபாரம்‌ அல்லது எதுவாக இருப்‌ 
பினும்‌ அவற்றை - நம்மை விட்டு விலக்க வேண்டும்‌ என்பதைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொண்டாக வேண்டும்‌. 

தீரு கோனின்‌ கடலோரப்‌ பகுதிகளில்‌ போதிக்கையில்‌ இயேசு 
பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


கொடுங்கள்‌, அப்பொழுது உங்களுக்கும்‌ கொடுக்கப்படும்‌; அமுக்கிக்‌ 
குலுக்கிச்‌ சரிந்து விழும்படி நன்றாய்‌ அளந்து, உங்கள்‌ மடியிலே 
போடுவார்கள்‌; நீங்கள்‌ எந்த அளவினால்‌ அளக்கிறீர்களோ அந்த 
அளவினால்‌ உங்களுக்கும்‌ அளக்கப்படும்‌ லூக்கா 6:38). 


இன்னொரு சமயத்தில்‌ இயேசு, “உங்களுக்கு உள்ளவைகளை விற்றுப்‌ 
பிச்சைகொடுங்கள்‌, பழமையாய்ப்‌ போகாத பணப்பைகளையும்‌ குறையாத 
பொக்கிஷத்தையும்‌ பரலோகத்திலே உங்களுக்குச்‌ சம்பாதித்து வையுங்கள்‌, 
அங்கே திருடன்‌ அணுகுகிறதுமில்லை, பூச்சி கெடுக்கிறதுமில்லை” என்று 
கூறினார்‌ லூக்கா 12:33). 

பரிசேயர்களால்‌ இயேசு சோதிக்கப்பட்ட வேளையில்‌, நாம்‌ அரசாங்‌ 
கத்திற்கு உரியவற்றை அரசாங்கத்திற்கும்‌ தேவனுக்கு உரியவற்றைத்‌ 
தேவனுக்கும்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ போதித்தார்‌ (மத்தேயு 
22:21). நாம்‌ தேவனுக்குக்‌ கொடுக்கத்‌ தவறினால்‌, அவருக்கு உரியவற்றை 
நாம்‌ வைத்துக்கொள்கிறோம்‌ என்றாகிறது. நாம்‌ கொடுக்க வேண்டிய 
பிரகாரம்‌ கொடுக்காதபோது, நாம்‌ தேவனுக்குரியவற்றை நமக்குச்‌ சொந்த 
மாக வைத்துக்கொள்கிறோம்‌, இது தேவனிடத்தில்‌ களவு செய்தலாக, 
தேவனை வஞ்சித்தலாக உள்ளது (மல்கியா 3:8ஐக்‌ காணவும்‌). 


தொடக்ககாலக்‌ கிறிஸ்தவர்களுடைய 


பணத்தின்‌ பயன்பாடு 
தொடக்ககால சபையில்‌ சிலர்‌ கைவிடப்பட்டவர்கள்‌ ஆனபோது, 
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அவர்களுக்கு உதவும்‌ வகையில்‌ மற்ற உறுப்பினர்கள்‌ கொடுத்தனர்‌. 
அவர்கள்‌ தங்களுக்குச்‌ சொந்தமான எல்லாவற்றையும்‌ விற்றுவிடவில்லை, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ மற்றவர்களின்‌ தேவைகளுக்கு உதவுவதற்காகத்‌ தங்களின்‌ 
உடைமைகள்‌ சிலவற்றை விற்றுவிட்டனர்‌ (நடபடிகள்‌ 2:45; 4:36, 37). 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வீடுகளை விற்றுவிடவில்லை, இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
வீடுகளைக்‌ கொண்டிருந்தனர்‌ என்று குறிப்பிடப்படும்‌ உண்மையில்‌ 
இருந்து தெளிவாகிறது (நடபடிகள்‌ 12:12; 21:8; ரோமர்‌ 16:5; 1 
கொரிந்தியர்‌ 16:19; கொலோசெயர்‌ 4:15; பிலேமோன்‌ 2; 2 யோவான்‌ 10). 
எல்லாவற்றையும்‌ சமத்துவமாகக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ என்பதல்ல, ஆனால்‌ 
அதற்கு மாறாக தேவையில்‌ இருந்தவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பதே 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ இலக்காக இருந்தது. உபகார உதவி என்பது தனிப்பட்ட 
நபர்களுடைய தேவைகளின்‌ அடிப்படையில்‌ பகிர்ந்தளிக்கப்பட்டது 
(நடபடிகள்‌ 2:45; 4:35). நாம்‌ பின்வருமாறு கொடுக்க வேண்டும்‌ ... 





உ முறையாக - வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:2). 

உ தகுந்த விதெத்தில்‌ - நமது வரவுக்குத்‌ தக்கதாக (1 கொரிந்தியர்‌ 
16:2). 

உ திராணிக்குத்‌ தக்கவாறு - நம்மிடம்‌ இருப்பவற்றின்‌ 
அடிப்படையில்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 8:12). 

உ நியமித்தபடி - நமது மனதில்‌ நியமித்தபடி (2 கொரிந்தியர்‌ 


9:7). 
உ உற்சாகமாய்‌ - விசனமாயல்ல (2 கொரிந்தியர்‌ 9:7). 
உ தாராளமாய்‌ - கொஞ்சமாய்‌ அல்ல, ஏராளமாய்‌ (2 


கொரிந்தியர்‌ 9:7; ரோமர்‌ 12:8). 
உ மனவிருப்பமாய்‌ - கட்டாயமல்ல (2 கொரிந்தியர்‌ 9:7). 


தேவனுடைய ஆசீர்வாதங்களை நாம்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ வகையில்‌ 
பயன்படுத்த முடியும்‌, ஆனால்‌ அவற்றை நாம்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ளும்‌ 
விதம்‌ பற்றி நாம்‌ கணக்கு ஒப்புவித்தாக வேண்டும்‌ (மத்தேயு 25:19; லூக்கா 
16:2; 19:15; நடபடிகள்‌ 5:4ஐக்‌ காணவும்‌). தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள 
வற்றிற்கு நாம்‌ உண்மையுள்ள உக்ரொணக்காரர்களாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று தேவன்‌ நம்மிடம்‌ எதிர்பார்க்கிறார்‌. “அவனவன்‌ பெற்ற வரத்தின்‌ 
படியே நீங்கள்‌ தேவனுடைய பற்பல இருபையுள்ள ஈவுகளைப்‌ பகிர்ந்து 
கொடுக்கும்‌ நல்ல உக்கிராணக்காரர்போல, ஒருவருக்கொருவர்‌ உதவி 
செய்யுங்கள்‌” (1 பேதுரு 4:10). நாம்‌ கொண்டுள்ள எல்லாமுமே தேவனுக்‌ 
குரியவைகளாக உள்ளன (நடபடிகள்‌ 4:32). “பூமியும்‌ அதின்‌ நிறைவும்‌ 
கர்க்தருடையது” (1 கொரிந்தியர்‌ 10:26). பவுல்‌, “உனக்கு உண்டாயிருக்கிற 
வைகளில்‌ நீ பெற்றுக்கொள்ளாதது யாது?” என்று கேட்டார்‌ (1 
கொரிந்தியர்‌ 4:7). “ஒன்றுமில்லை” என்பதே இக்கேள்விக்குப்‌ பதிலாகும்‌. 
நாம்‌ கொடுக்கிற போது, தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்தவற்றில்‌ ஒரு பகுதியை 
மாத்திரமே அவருக்குக்‌ கொடுக்கிறோம்‌. 

வேதாகமத்தின்‌ இந்த சத்தியத்தை, “We Give Thee but Thine Own” 
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என்ற ஆங்கிலக்‌ கீர்த்தனை அழகாக விளக்கப்படுத்துகிறது: 


எதை யாம்‌ அளிப்பினும்‌ அது உமதே 
கொடை எதுவாயிருப்பினும்‌, 
யாம்‌ கொண்டுள்ள யாவும்‌ உமதே, 


ஒரு நம்பிக்கை, ஓ கர்த்தாவே, உம்மிடமிருந்தே. 


நிறைவாய்க்‌ கொடுப்பதினால்‌ யாம்‌ 
உண்மையாய்‌ பெறும்‌ உக்ரொணக்காரராயிருக்க 
நீர்‌ எங்களை ஆசீர்வதித்ததினால்‌ யாம்‌ 

உமக்கு களிப்பாக முதற்கனிகள்‌ தந்தோம்‌." 


நமது நிதிநிலை சார்ந்த விஷயங்களை, நாம்‌ கர்த்தருக்குத்‌ தாராளமாய்க்‌ 
கொடுக்க இயலாத அளவு நாம்‌ நிர்வகத்தால்‌, நாம்‌ நல்ல உக்கிராணக்காரார்‌ 
களாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ கொடுத்த பின்பு, நம்மிடத்தில்‌ எஞ்சியுள்ள 
வற்றை நாம்‌ பயன்படுத்தும்‌ விதம்‌ பற்றி புறக்கணித்தல்‌ உள்ளவர்களாக 
இருக்கக்‌ கூடாது. நாம்‌ கொடுக்க வேண்டிய அளவுக்குக்‌ கொண்டுள்ள 
அதே பொறுப்பை நம்மிடத்தில்‌ வைத்துக்‌ கொண்டுள்ளவற்றைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தும்‌ விதத்திற்கும்‌ கொண்டுள்ளோம்‌. 

தேவனுக்கு நாம்‌ தாராளமாய்க்‌ கொடுத்தால்‌, அவரிடத்தில்‌ 
இருந்து நாம்‌ ஏராளமாய்ப்‌ பெறுவோம்‌ என்று அவர்‌ நமக்கு 
உறுதியளித்திருக்கிறார்‌. நாம்‌ விதைத்த அளவிற்கு ஏற்றவாறே 
அறுப்போம்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 9:6; கலாத்தியர்‌ 6:7). ஒரு விவசாயி, தான்‌ 
விதைக்கெற விதையின்‌ அளவுக்குத்‌ தக்கவாறே விளைச்சலை எதிர்பார்க்க 
முடியும்‌. தேவன்‌ நமக்கு ஏராளமாய்க்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ 
எதிர்பார்த்தால்‌, நாம்‌ அவருக்குத்‌ தாராளமாய்க்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 
உற்சாகமனதுடன்‌ கொடுப்பவர்களில்‌ அவர்‌ அன்புகூருகிறார்‌ (2 
கொரிந்தியர்‌ 9:7). 

தேவனுக்கு நாம்‌ கொடுக்கும்போது அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்கறார்‌ என்ற 
காரணத்திற்காக, நாம்‌ நமது சொந்த விருப்பங்களுக்காக அதை மிதமிஞ்சிச்‌ 
செலவிட முடியும்‌ என்பது அல்ல. கிறிஸ்தவர்களுக்கு யாக்கோபு, “நீங்கள்‌ 
விண்ணப்பம்பண்ணியும்‌, உங்கள்‌ இச்சைகளை நிறைவேற்றும்படி 
செலவழிக்கவேண்டுமென்று தகாதவிதமாய்‌ விண்ணப்பம்பண்ணுகிறபடி 
யினால்‌, பெற்றுக்கொள்ளாமலிருக்கறீர்கள்‌” என்று எழுதினார்‌ (யாக்கோபு 
4:3). நாம்‌ தேவனுடைய ஊழியத்தைத்‌ தொடர்ந்து ஆதரிக்கும்படியாகவே 
அவர்‌ நமது கொடுத்தல்களுக்குப்‌ பதில்‌ கொடுப்பது என்ற வகையில்‌ 
நம்மை ஆசீர்வதிக்றொர்‌: 


விதைக்கிறவனுக்கு விதையையும்‌, புசிக்றெதற்கு ஆகாரத்தையும்‌ 
அளிக்கிறவா்‌ உங்களுக்கு விதையை அளித்து, அதைப்‌ பெருகப்‌ 
பண்ணி, உங்கள்‌ நீதியின்‌ விளைச்சலை வர்த்திக்கச்செய்வார்‌. 
தேவனுக்கு எங்களால்‌ ஸ்தோத்திரமுண்டாவதற்கு ஏதுவாயிருக்கும்‌ 
மிகுந்த உதாரகுணத்திலே நீங்கள்‌ எவ்விதத்திலும்‌ சம்பூரணமுள்ளவர்‌ 
களாவீர்கள்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 9:10, 11). 
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நமது கொடுத்தல்களுக்குச்‌ சுயநலமான நோக்கங்கள்‌ என்பவை 
அடிப்படையாக இருக்கலாகாது. நாம்‌ நமது சொந்த உடைமைகளில்‌ 
பெருகக்கூடும்‌, நமது பொழுதுபோக்கிற்கான விருப்பங்களை, சந்தோஷங் 
களை மற்றும்‌ ஆடம்பரங்களை நிறைவேற்றக்‌ கூடும்‌ என்பதற்காகவோ 
அல்லது நமது சமுதாய தராதரத்தை மேம்படுத்தக்‌ கூடும்‌ என்பதற்காகவோ 
கொடுக்கிறவர்களாக இருக்கக்‌ கூடாது. தேவனுடைய ஊழியத்தை 
ஆதரித்தல்‌ என்பதே கொடுத்தலுக்கான நமது நோக்கமாக இருக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ பெற்றுக்கொள்பவற்றைப்‌ பயன்படுத்துவதில்‌, தேவனு 
டைய ஊழியத்தை ஆதரிக்கும்படி அவரை முதலிடத்தில்‌ வைத்தால்‌, நமது 
தேவைகளை அவர்‌ பார்த்துக்கொள்கிறார்‌ (மத்தேயு 6:33) மற்றும்‌ நாம்‌ நல்ல 





நோக்கங்களுக்காகத்‌ தொடர்ந்து கொடுக்கக்‌ கூடியவர்களாக இருப்போம்‌. 
நமது தேவைகளை நிறைவேற்றக்கூடியவர்களாகவும்‌ தேவனுக்குப்‌ 
பதிலாகக்‌ கொடுப்பதற்கு நாம்‌ ஏராளமானவற்றைக்‌ கொண்டிருப்பவர்‌ 
களாகவும்‌ இருக்கும்படிக்குத்‌ தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று 
எதிர்பார்த்து நாம்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. 


ஒரு கொடையின்‌ அளவு 


ஒரு கொடையின்‌ மாபெரும்‌ தன்மை எவ்வாறு கீர்மானிக்கப்படுகிறது? 
அது பின்வரும்‌ அளவீடுகளைக்‌ கொண்டு அளக்கப்பட முடியும்‌: 

1. கொடையின்‌ மதிப்பு. செல்வந்தர்கள்‌ தேவாலயத்தின்‌ காணிக்கைப்‌ 
பெட்டியில்‌ ஏராளமான தொகைகளைப்‌ போட்டதை அப்போஸ்தலர்கள்‌ 





கண்டபோது, அவர்கள்‌ மனப்பதிவு பெற்றனர்‌. ஆனால்‌ இயேசு அவ்வாறு 
இருக்கவில்லை. அவர்களின்‌ கொடைகள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படவில்லை 
என்று அவர்‌ கூறவில்லை, ஆனால்‌ அவர்களின்‌ கொடைகள்‌ மாபெரும்‌ 
கொடைகளாய்‌ இருக்கவில்லை என்று அவர்‌ கூறினார்‌ (மாற்கு 12:41-44). 

2. கொடையின்‌ தொகையானது கொடுப்பவர்‌ கொண்டுள்ள 
“ஒருவனுக்கு மனவிருப்பமிருந்தால்‌, 
அவனுக்கு இல்லாததின்படியல்ல, அவனுக்கு உள்ளதின்படியே 
அங்கீகரிக்கப்படும்‌”” (2 கொரிந்தியர்‌ 8:12). செல்வந்தர்கள்‌ தங்கள்‌ 
பரிபூரணத்தில்‌ இருந்து எடுத்துப்போட்டனர்‌ ஆனால்‌ ஏழைவிதவையோ 


‘ 


வற்றுடன்‌ ஒப்பிடப்பட்டது. 


குன்‌ ஜீவனத்துக்கு உண்டாயிருந்ததையெல்லாம்‌ போட்டாள்‌ என்பதால்‌, 
அவள்‌ மற்ற யாரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்க்‌ கொடுத்தாள்‌ என்று 
இயேசு கூறினார்‌ (மாற்கு 12:41-44). 

3. கொடுப்பவருக்கு ஆகும்‌ செலவு. தாவீது கர்த்தருக்குப்‌ பலி 
செலுத்துவதற்காக அர்வனா என்பவருக்குச்‌ சொந்தமான களத்தைக்‌ 
கிரயத்திற்கு வாங்க விரும்பினார்‌. தாவீது அரசரைக்‌ கெளரவிப்பதற்காக 
இந்த உடைமையை [இலவசமாக] கொடுக்க அர்வனா மனவிருப்பமாக 
இருந்தார்‌. தாவீது, “நான்‌ இலவசமாய்‌ வாங்கி, என்‌ தேவனாகிய கர்த்‌ 
குருக்குச்‌ சர்வாங்க தகன பலிகளைச்‌ செலுத்தாமல்‌, அதை உன்‌ கையிலே 
விலைக்கிரயமாய்‌ வாங்குவேன்‌” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌ (2 சாமுவேல்‌ 
24:24௮). 
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4. கொடுப்பவருக்கு மதிப்பு. ஒரு கொடையானது மிகவும்‌ விலை 
உயர்ந்ததாக இருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ அது கொடுப்பவருக்கு முக்கியத்துவ 
மானதாக இல்லாதிருந்தால்‌, அவரது கொடுத்தல்‌ மதிப்பற்றதாக அல்லது 
கொஞ்சமே மதிப்புடையதாக இருக்கும்‌. தேவன்‌ நம்மை இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தினால்‌ மீட்டுக்கொண்டார்‌ (1 பேதுரு 1:18, 19). இயேசு, வான 
தூதர்‌ சேனைகள்‌ எல்லாவற்றைப்‌ பார்க்கிலும்‌ விலைமதிப்புள்ளவராக 





இருந்தார்‌, எனவே அவர்‌ பரலோகம்‌ தரக்கூடிய மாபெரும்‌ கொடையாக 
இருந்தார்‌. 

5. கொடுப்பவரின்‌ தனிப்பட்ட ஈடுபாடு. மக்கெதோனியர்கள்‌ தங்கள்‌ 
கொடைகளைக்‌ கொடுத்ததோடு மட்டுமின்றி, தங்களையே கொடுத்தனர்‌ 
(2 கொரிந்தியர்‌ 8:5). பல வேளைகளில்‌, மற்றவர்களின்‌ தேவைகளைச்‌ 
சந்திப்பதற்கு நமது நேரத்தைக்‌ கொடுத்தல்‌ அல்லது நம்மையே கொடுத்தல்‌ 
என்பதைவிடப்‌ பணத்தைக்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது சுலபமாக உள்ளது. 

6. பெற்றுக்கொள்பவரின்‌ தேவை மற்றும்‌ பெற்றுக்கொள்பவருக்கு 
மதிப்பு. ஒரு பெரிய மற்றும்‌ மதிப்புடைய கொடை என்பது பெற்றுக்‌ 
கொள்பவரின்‌ தேவையைச்‌ சந்திக்காதவரை மாபெரும்‌ கொடையாக 
இருப்பதில்லை. நாம்‌ நமது பாவக்கடனைச்‌ செலுத்தக்கூடாதபடிக்கு 
இயேசு அவற்றைச்‌ செலுத்தித்‌ தீர்த்ததால்‌, இயேசுவின்‌ கொடை மாபெரும்‌ 
கொடையாக உள்ளது (ரோமர்‌ 5:8). 

7. பெற்றுக்கொள்பவரின்‌ எண்ணப்போக்கு. பெற்றுக்கொள்பவரின்‌ 
தேவைக்கு உதவுநறெ கொடையும்கூட, பெற்றுக்கொள்பவர்‌ அதை 
ஏற்றுக்கொள்ளாவிட்டால்‌ மாபெரும்‌ கொடையாக இருப்பதில்லை. 
ஒரே கொடை சில மக்களுக்கு மாபெரியதாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
அந்தக்‌ கொடையை மதிக்காத மற்றவர்களுக்கு மதிப்பற்றதாக இருக்கலாம்‌ 
(நடபடிகள்‌ 13:46; ரோமர்‌ 2:4, 5). இரட்சிக்கப்படுபவர்களுக்கு இயேசு, 
கொடைகளில்‌ எல்லாம்‌ மாபெரும்‌ கொடையாக இருக்கிறார்‌; ஆனால்‌ 
கீழ்ப்படியாதவர்களுக்கோ அவர்‌ “இடறுதற்கேதுவான கல்லும்‌ விழுதற்‌ 
கேதுவான கன்மலையுமாக” இருக்றொர்‌ (1 பேதுரு 2:8). 

8. கொடுப்பவரின்‌ எண்ணப்போக்கு. கொடுப்பவரின்‌ எண்ணப்‌ 
போக்கு என்பது ஒருவேளை, அந்தக்‌ கொடையை ஒரு மாபெரும்‌ 
கொடையாக்குவதற்கான மாபெரும்‌ சோதனையாக இருக்கலாம்‌. 
அன்பின்‌ காரணமாகத்‌ தேவன்‌ இயேசுவைக்‌ கொடுத்தார்‌, மற்றும்‌ 
இயேசு தம்மையே கொடுத்தார்‌ (யோவான்‌ 3:16). அன்பில்லையென்றால்‌, 
ஒரு கொடையானது கொடுப்பவருக்கு மதிப்புள்ளதாக இருப்பதில்லை 
(1 கொரிந்தியர்‌ 13:3). 

கொடைகளை நாம்‌ மதிப்பிடும்போது, கொடைகளின்‌ எந்த 
அளவீட்டின்படியாகப்‌ பார்த்தாலும்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ள எல்லாக்‌ 
கொடைகளிலும்‌ இயேசுவே மாபெரும்‌ கொடையாக இருக்றொர்‌. ஒரு 
கொடையின்‌ விலையேறப்பெற்ற மதிப்பை நாம்‌ அளக்கும்‌ எல்லாத்‌ 
குராதரங்களையும்‌ அவர்‌ நிறைவேற்றுறொர்‌. நாம்‌ தேவன்‌ மற்றும்‌ இயேசு 
ஆகியோரின்‌ உதாரணத்தைப்‌ பின்பற்றி மாபெரும்‌ கொடுப்பவர்களாக 
ஆக வேண்டும்‌. 
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குசமபாகம்‌ 

குசமபாகம்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது கிறிஸ்தவக்‌ கொடுத்தலுக்கான 
அடிப்படைக்‌ கட்டளையாக உள்ளதா? கிறிஸ்தவர்கள்‌ தசமபாகம்‌ 
கொடுக்க வேண்டுமா? 

“தசமபாகம்‌” கொடுத்தல்‌ என்பது பத்தில்‌ ஒரு பங்கைக்‌ கொடுத்தலாக 
உள்ளது. ஆபிரகாம்‌ யுத்தத்தில்‌ கொண்டுவந்த பொருட்களில்‌ பத்தில்‌ 
ஒருபங்கை மெல்கிசேதேக்குக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ என்பது வேதாகமத்தில்‌ 
தசமபாகம்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றி முதன்முறையாகக்‌ குறிப்பிடுதலாக 
இருந்தது (ஆதியாகமம்‌ 14:20). ஆபிரகாம்‌ பத்தில்‌ ஒரு பாகம்‌ கொடுத்தார்‌ 
என்பதற்கு வேதாகமப்பதிவேடாக உள்ளது இது ஒன்றுதான்‌. யாக்கோபு 
தமக்குத்‌ தேவன்‌ வளமளித்து தமது தந்தையின்‌ வீட்டிற்கு மறுபடியும்‌ 
கொண்டுவந்து சேர்த்தால்‌ தேவனுக்குத்‌ தாம்‌ பத்தில்‌ ஒரு பாகம்‌ 
கொடுப்பதாகப்‌ பொருத்தனை செய்தார்‌ (ஆதியாகமம்‌ 28:20-22). அவர்‌ 
தமது தசமபாகத்தை எப்போது அல்லது யாருக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ என்பதற்கு 
வேதாகமம்‌ குறிப்பு எதையும்‌ தருவதில்லை. இவைகள்‌ மாத்திரமே 
நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்படுவதற்கு முன்பு பத்தில்‌ ஒரு பாகம்‌ 
கொடுத்தல்‌ பற்றிய குறிப்புகளாக உள்ளன. 

சீனாய்‌ மலையில்‌ மோசே மூலமாக இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குத்‌ தேவன்‌ 
வெளிப்படுத்திய நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ “தசமபாகம்‌” என்ற வார்த்தை 
முதன்முறையாகக்‌ காணப்படுகிறது (லேவியராகமம்‌ 27:30). நியாயப்‌ 
பிரமாணம்‌ தசமபாகத்தை லேவியருக்குக்‌ கூலியாகக்‌ தரவேண்டும்‌ என்று 
கேட்டுக்கொண்டது. இது அவர்கள்‌ பலிகளைச்‌ செலுத்தி தேவாலயத்துக்கு 
அடுத்த ஊழியத்தைச்‌ செய்கையில்‌ அவர்களை ஆதரிப்பதாக இருந்தது 
(எண்ணாகமம்‌ 1:50, 21). அவர்களை ஆதரிப்பதற்கு இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
கொடுத்த பணமானது மக்களிடத்தில்‌ இருந்து கேட்டு வாங்கப்பட்ட 
வரிப்பணமாக இருந்ததேயன்றி அது மனப்பூர்வமான கொடையாக 
இருந்ததில்லை (லேவியராகமம்‌ 27:30). 











இதோ, லேவியின்‌ புத்திரர்‌ ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்தின்‌ பணி 
விடையைச்‌ செய்கிற அவர்களுடைய வேலைக்காக, இஸ்ரவேலருக் 
குள்ளவை எல்லாவற்றிலும்‌ தசமபாகத்தை அவர்களுக்குச்‌ சுதந்தர 
மாகக்‌ கொடுக்கேன்‌ (எண்ணாகமம்‌ 18:21). 


லேவியர்மாத்திரம்‌ ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்துக்கடுத்த வேலைகளைச்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌; ... இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்‌ கர்த்தருக்கு ஏறெடுத்துப்‌ 
படைக்கும்‌ படைப்பாகிய தசமபாகத்தை லேவியருக்குச்‌ சுதந்தர 
மாகக்‌ கொடுத்தேன்‌; ஆகையால்‌ இஸ்ரவேல்‌ புத்திரரின்‌ நடுவே 
அவர்களுக்குச்‌ சுதந்தரமில்லையென்று அவர்களுக்குச்‌ சொன்னேன்‌ 
என்றார்‌ (எண்ணாகமம்‌ 18:23, 24). 


இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ கானான்‌ தேசத்தில்‌ நுழைந்தபோது, அந்த நாடானது 
தொடர்ந்து சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளப்படுவதற்கென்று கோத்திரங்களுக்குப்‌ 
பிரித்துக்‌ கொடுக்கப்பட்டது. லேவி கோத்திரத்திற்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
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[நில] உடைமையின்‌ பகுதியானது மற்ற கோத்திரங்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்ட நில உடைமையின்‌ பகுதிக்குச்‌ சமமானதாயிருக்கவில்லை. மற்ற 
கோத்திரங்களால்‌ கொடுக்கப்பட்ட பத்தில்‌ ஒருபங்கை லேவியர்களின்‌ 
தேவைகளுக்கென்று அளித்ததன்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ அவர்களின்‌ தேவைகளுக்கு 
அளிப்புச்‌ செய்தார்‌. தசமபாகம்‌ மனப்பூர்வமான காணிக்கையாக அல்லாமல்‌, 
ஒரு கடன்‌ என்ற வகையிலேயே செலுத்தப்பட்டது (உபாகமம்‌ 26:12). 

குசமபாகத்கைக்‌ தவிர கூடுதலாக, காணிக்கைகள்‌, பொருத்தனைகள்‌ 
மற்றும்‌ உற்சாக பலிகள்‌ ஆகியவையும்‌ செலுத்தப்பட்டன (லேவியராகமம்‌ 
23:37, 38). இந்தக்‌ காணிக்கைகள்‌ மற்றும்‌ தசமபாகம்‌ ஆயெவற்றில்‌ இருந்து 
ஆசாரியர்கள்‌ பயனடைந்தனர்‌. தேவாலயப்‌ பராமரிப்பு, ஏழைகளுக்குக்‌ 
கொடைகள்‌ மற்றும்‌ பிற தேவைகளுக்கான பராமரிப்பு போன்றவை பிற 
கொடைகளினாலும்‌ (உபாகமம்‌ 16:10, 11) மற்றும்‌ வயல்களில்‌ கதிர்களைப்‌ 
பொறுக்குதலினாலும்‌ (உபாகமம்‌ 24:19-21) ஆதரிக்கப்பட்டன. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தங்கள்‌ பொருட்பெருக்கத்தின்‌ பத்தில்‌ ஒரு பங்கை 
அளிக்கத்‌ தவறியதாலும்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ கேட்டுக்கொண்டபடி மற்ற 
காணிக்கைகளைத்‌ தருதலைப்‌ புறக்கணித்ததாலும்‌, தேவன்‌ தமது அளிப்பை 
அவர்களுக்குத்‌ தராமல்‌ நிறுத்தி வைத்தார்‌. அவர்களின்‌ இச்செயலை அவர்‌ 
தம்மிடம்‌ இருந்து களவாடுதலாகக்‌ கருதினார்‌. 





மனுஷன்‌ தேவனை வஞ்சிக்கலாமா? நீங்களோ என்னை 
வஞ்சிக்கிறீர்கள்‌. எதிலே உம்மை வஞ்சித்தோம்‌ என்கிறீர்கள்‌? தசம 
பாகத்திலும்‌ காணிக்கைகளிலுந்தானே. நீங்கள்‌ சபிக்கப்பட்டவர்கள்‌; 
ஜனத்தாராகிய நீங்கள்‌ எல்லாரும்‌ என்னை வஞ்சித்தீர்கள்‌. என்‌ 
ஆலயத்தில்‌ ஆகாரம்‌ உண்டாயிருக்கும்படித்‌ தசமபாகங்களை 
யெல்லாம்‌ பண்டசாலையிலே கொண்டுவாருங்கள்‌; அப்பொழுது 
நான்‌ வானத்தின்‌ பலகணிகளைக்‌ திறந்து, இடங்கொள்ளாமற்‌ 
போகுமட்டும்‌ உங்கள்மேல்‌ ஆசீர்வாதத்தை வருஷிக்கமாட்டேனோ 
வென்று அதினால்‌ என்னைச்‌ சோதித்துப்‌ பாருங்கள்‌ என்று சேனை 
களின்‌ கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌. பூமியின்‌ கனியைப்‌ பட்சித்துப்‌ 
போடுகிறவைகளை உங்கள்‌ நிமித்தம்‌ கண்டிப்பேன்‌; அவைகள்‌ 
உங்கள்‌ நிலத்தின்‌ பலனை அழிப்பதில்லை, வெளியிலுள்ள திராட்சக்‌ 
கொடி பழமில்லாமற்போவதுமில்லை என்று சேனைகளின்‌ கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌. அப்பொழுது எல்லா ஜாதிகளும்‌ உங்களைப்‌ பாக்கிய 
வான்கள்‌ என்பார்கள்‌; தேசம்‌ விரும்பப்படத்தக்கதாயிருக்கும்‌ என்று 
சேனைகளின்‌ கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ (மல்கியா 3:8-12). 


இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ பாபிலோனிய அடிமைக்களையில்‌ இருந்து திரும்பிய 
பின்பு தசமபாகங்களைக்‌ கொடுத்தனர்‌. புதிய உடன்படிக்கையை 
அர்ப்பணித்த கிறிஸ்துவின்‌ மரணம்‌ வரையிலும்‌ தசமபாகம்‌ செலுத்துதல்‌ 
கேட்டுக்கொள்ளப்பட்டி ருந்தது (எபிரெயர்‌ 9:15-17). 

இயேசுவின்‌ மரணத்தைக்‌ கொண்டு புதிய உடன்படிக்கை அர்ப்‌ 
பணிக்கப்பட்ட பின்பு (எபிரெயர்‌ 9:15-17), தசமபாகம்‌ செலுத்துதல்‌ 
அவசியம்‌ என்பது பற்றி ஒன்றும்‌ கூறப்படவில்லை. இது லேவியர்கள்‌ 
மற்றும்‌ ஆசாரியர்களை ஆகதரிப்பதற்காகத்‌ தசமபாகத்தை நியாயப்‌ 





206 


பிரமாணம்‌ கட்டளையிட்டது என்ற காரணத்தினால்‌ உண்மையாய்‌ 
இருக்கலாம்‌. எல்லாக்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ தேவனுக்கு ஆசாரியர்களாக 
இருப்பதாலும்‌ (1 பேதுரு 2:9; வெளிப்படுத்தன விசேஷம்‌ 1:6; 5:10), 
நியாயப்பிரமாணம்‌ நீக்கப்பட்டிருப்பதாலும்‌ (கலாத்தியர்‌ 3:24, 22; 
எபேசியர்‌ 2:14, 15; கொலோசெயர்‌ 2:14; எபிரெயர்‌ 7:12, 19), தசமபாகம்‌ 
செலுத்துதல்‌ இனியும்‌ கேட்டுக்கொள்ளப்படுவதில்லை. நாம்‌ இப்போது 
நமது வளமைக்குத்‌ தகுந்தவாறும்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 16:2) நமது இருதயத்தில்‌ 
நியமித்துக்‌ கொண்டபடியும்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 9:7) கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்று அறிவுறுத்தும்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌ நாம்‌ இப்போது 
இருக்கிறோம்‌. 

புதிய உடன்படிக்கையானது கிறிஸ்தவர்கள்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்று அறிவுறுத்துகிறது, ஆனால்‌ எவ்வளவு கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று 
கூறுவதில்லை. தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று நாம்‌ எதிர்‌ 
பார்த்தால்‌, நாம்‌ அவருக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்‌ 
துள்ளவற்றிற்கு உண்மையுள்ள உக்கராணக்காரர்களாக இருக்க நாம்‌ 
கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. நாம்‌ அவருக்குக்‌ கொடுக்கும்‌ அளவுக்குத்‌ 
குக்கதாகத்‌ திரும்பக்‌ கொடுப்பதாக அவர்‌ நமக்கு வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்துள்ளார்‌ (2 கொரிந்தியர்‌ 9:6) கொடுக்கிற தேவனை நாம்‌ சேவிப்பதால்‌, 
நாம்‌ அவரது முன்மாதிரியைப்‌ பின்பற்றி உதாரத்துவமாகக்‌ கொடுக்கக்‌ 
கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 

கிறிஸ்தவர்களின்‌ கொடைகளில்‌ பணம்‌, உடைமைகள்‌, நேரம்‌ மற்றும்‌ 
நாம்‌ கொண்டுள்ளவற்றைப்‌ பயன்படுத்துதல்‌ ஆகியவை உள்ளடங்கக்‌ 
கூடும்‌. தனிப்பட்ட பராமரிப்பு மற்றும்‌ உபசரிப்பு ஆகியவற்றில்‌ பிலேமோ 
னிடமிருந்து உதவி வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ விரும்பினார்‌ (பிலேமோன்‌ 
20-22). இது சபையின்‌ மூலமாகக்‌ கொடுத்தலாக இராமல்‌, தனிப்பட்ட 
கொடுத்தலாக இருந்தது. 

ஏழைகளுக்கு உதவவும்‌, சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பவர்களை 
ஆதரிக்கவும்‌ சபைக்குழுமங்களில்‌ கொடைகள்‌ சேகரிக்கப்படலாம்‌ 
(1 கொரிந்தியர்‌ 9:6-14; 16:1, 2; பிலிப்பியர்‌ 4:15). இந்த நோக்கங்களுக்கான 
காணிக்கைகள்‌ வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ முறையாக சபைகூடிவரும்‌ 
நாளாகிய ஞாயிற்றுக்கிழமைகளில்‌ சேகரிக்கப்பட வேண்டியிருக்கிறது 
(1 கொரிந்தியர்‌ 16:1, 2). 

பணம்‌ பெறுவதற்கு லாட்டரி குலுக்கல்‌, சட்டு விற்பனை, பிற 
விளையாட்டுகள்‌ போன்றவற்றைப்‌ புதிய ஏற்பாடு அங்கீகரிப்பதில்லை. 
இவ்வழிகளில்‌ மக்களிடத்தில்‌ இருந்து எடுத்துக்கொள்ளப்படும்‌ பணம்‌ 
மனப்பூர்வமாய்க்‌ கொடுக்கப்படுவதில்லை. இந்த விளையாட்டுகளை 
விளையாடுபவர்கள்‌ சாதாரணமாக, கர்த்தருக்குக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்ற விருப்பத்தினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ வெற்றிபெற வேண்டும்‌ என்ற 
சிந்தனையினாலேயே தூண்டப்படுகின்றனர்‌. 
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தொகுப்புரை 

கொடுத்தல்‌ என்பது முக்கியமானதாக உள்ளது. கொடுக்காதவர்கள்‌ 
எவ்வாறு கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று நமக்குக்‌ காண்பிக்க வந்த 
இயேசுவைப்‌ போலிருக்கக்‌ கற்றுகொள்வதில்லை (2 கொரிந்தியர்‌ 8:9). 
அவர்‌ எந்தத்‌ தரஅளவையின்கமும்‌ மாபெரியதாக உள்ள கொடையைத்‌ 
தந்தார்‌. 

தேவன்‌ நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ளவற்றின்‌ உக்கிராணக்காரர்கள்‌ என்ற 
வகையில்‌, அவர்‌ நமது கைகளில்‌ கொடுத்துள்ளவற்றை நாம்‌ எவ்வாறு 
பயன்படுத்துகிறோம்‌ என்பதற்கு நாம்‌ பொறுப்பாளிகளாக இருக்கிறோம்‌. 
நாம்‌ தேவனுடைய ஊழியத்தை ஆதரிக்கச்‌ சிலவற்றைக்‌ கொடுப்பதற்‌ 
காகவே அவர்‌ நமக்குக்‌ கொடுக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ புரிந்துணர 
வேண்டும்‌. 

பகுத்தறிவின்றிப்‌ பணத்தை எல்லாவற்றிற்காகவும்‌ எறிதல்‌ என்பது 
நம்மை உதாரகுணமுள்ளவர்கள்‌ ஆக்குவதில்லை. முக்கியமானதாக 
உள்ளதை நாம்‌ ஆதரிக்கக்கூடும்படி. நாம்‌ கொண்டுள்ளவற்றை ஞானமாக 
மேலாண்மை செய்யும்போதுதான்‌ நாம்‌ தாராளமாய்க்‌ கொடுக்றெவர்களாக 


இருக்கிறோம்‌. 


குறிப்பு 
William W. How, “We Give Thee but Thine Own,” Songs of Faith and Praise, comp. 
and ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: Howard Publishing Co., 1994). 
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11 
உண்மையாய்த்‌ தொழுது 
கொள்ளுகீறவர்கள்‌ 


தேவன்‌ தம்மைத்‌ தொழுதுகொள்ள நாடும்‌ எல்லா மக்களையும்‌ 
ஏற்றுக்கொள்கிறாரா? நமது மதரீதியான வெளிப்பாடுகள்‌ தேவனால்‌ 
ஏற்றுக்கொள்ளப்படுவதை நாம்‌ எவ்வாறு உறுதிசெய்து கொள்ள 
முடியும்‌? 

தேவனுடைய அன்பில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ என்பது நிபந்தனையாக 
உள்ளதென்று இயேசு போதித்தார்‌. “நீங்களும்‌ என்‌ கற்பனைகளைக்‌ 
கைக்கொண்டிருந்தால்‌, என்னுடைய அன்பிலே நிலைத்திருப்பீர்கள்‌” 
(யோவான்‌ 15:10ஆ). தேவனைக்‌ குறித்துத்‌ தாவீது, “அக்ரெமக்காரர்‌ 
யாவரையும்‌ வெறுக்கிறீர்‌” என்று எழுதினார்‌ (சங்கீதம்‌ 5:5ஆ). இயேசுவைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, தேவனுடைய அன்பில்‌ நிலைத்திருத்தல்‌ என்பது அவரில்‌ 
அன்புகூருதல்‌ மற்றும்‌ அவரது கற்பனைகளைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ ஆகிய 








வற்றைச்‌ சார்ந்துள்ளது. இயேசுவின்‌ கட்டளைகளைக்‌ கைக்கொள்ளாத 
நபர்‌ அவரது [இயேசுவின்‌] அன்பில்‌ நிலைத்திருப்பதில்லை, மற்றும்‌ 
அக்கிரமம்‌ செய்பவர்களைத்‌ தேவன்‌ வெறுக்கிறார்‌. இது அவர்களின்‌ 
தொழுதுகொள்ளுதலைத்‌ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளமாட்டார்‌ என்பதை 
உறுதிப்படுத்துறெது. 

துன்மார்க்கமான மக்கள்‌ பிசாசின்‌ பிள்ளைகள்‌ என்று கருதப்படு 
கின்றனர்‌ (யோவான்‌ 8:44). காயீன்‌ “பொல்லாங்கனால்‌ உண்டானவன்‌” 
என்று யோவான்‌ கூறினார்‌ (1 யோவான்‌ 3:12௮). பிசாசின்‌ பிள்ளைகளாக 
இருப்பவர்களின்‌ ஆராதனையைத்‌ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளமாட்டார்‌ 
என்பது தெளிவு. 

காயீனுடைய காணிக்கையைக்‌ தேவன்‌ புறக்கணித்தார்‌ என்ற உண்மை 
யானது (ஆதியாகமம்‌ 4:4, த, தேவன்‌ எல்லா மக்களையுமோ அல்லது எல்லா 
ஆராதனையையுமேோ ஏற்றுக்கொள்ளமாட்டார்‌ என்பதற்கு ஆதாரமாக 
உள்ளது. ஏறக்குறைய உலகில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு நாகரிகத்தினரும்‌ ஏதேனும்‌ 
ஒன்றை அல்லது யாரேனும்‌ ஒருவரை ஆராதித்துள்ளனர்‌. இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருந்த மற்ற நாடுகளைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
தெய்வங்களை ஆராதித்தனர்‌. அவர்களையோ அல்லது அவர்களின்‌ 
ஆராதனையையோ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை. இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
துன்மார்க்கமாக வாழத்தொடங்கியபோது, அவர்களின்‌ ஆராதனையை 
அவர்‌ ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை. அவர்களின்‌ அநீதியினிமித்தம்‌, அவர்களின்‌ 
ஆராதனையைத்‌ தேவன்‌ “வெறுத்து” புறக்கணித்தார்‌ (ஆமோஸ்‌ 5:21-24). 
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ஆராதனை என்பதே தேவன்‌ விரும்புகிற யாவுமாக இருப்பதில்லை. 
நமது ஆராதனை ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்கூடியதாக இருப்பதற்கு இரு 
கூறுகள்‌ அவசியமானவைகளாக உள்ளன: (1) நாம்‌ அவர்‌ விரும்புகிற 
ஆராதனையாக ஏறெடுக்க வேண்டும்‌, மற்றும்‌ (2) நாம்‌ அவர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ மக்களாக இருக்க வேண்டும்‌. தேவனை நாம்‌ ஆவியோடும்‌ 
உண்மையோடும்‌ தொழுதுகொள்ள வேண்டுமென்று கண்டிருக்கிறோம்‌ 
(யோவான்‌ 4:23, 24). அடுத்ததாக நாம்‌ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ 
ஆராதனையாளரைப்‌ பற்றிக்‌ காண்போம்‌. 


தேவனுடைய பிள்ளைகளாக இருப்பவர்கள்‌ 

தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ மற்றும்‌ பொல்லாங்கனின்‌ பிள்ளைகள்‌ 
என்பவர்கள்‌ மாத்திரமே வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள இருவகை 
யான மக்களாக உள்ளனர்‌ (மத்தேயு 13:38; 1 யோவான்‌ 3:8, 10). நாம்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ கழுவப்பட்டு அவரை ஆவியோடும்‌ உண்மை 
யோடும்‌ தொழுதுகொள்ளும்‌ அவரது நீதிமான்களாயெ பிள்ளைகளுடன்‌ 
இருந்தால்‌, நமது ஆராதனையைக்‌ தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்வார்‌ என்று 
தைரியமாக இருக்க முடியும்‌. 

இயேசு, நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாக இருக்க முடிவதையும்‌ 
அவரது மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்தெழுதலின்‌ மூலமாகச்‌ சுத்திகரிக்கப்‌ 
படுதலையும்‌ நமக்குச்‌ சாத்தியமாக்கியிருக்கிறார்‌ (கொலோசெயர்‌ 1:21- 
23; 1 பேதுரு 1:8, 4). நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாவதற்கு, இயேசு 
மறுரூபமானபோது பிதாவானவர்‌ கூறியது போன்று (மத்தேயு 17:5), 
இயேசுவுக்கு செவிகொடுக்க வேண்டும்‌. இல்லையென்றால்‌, நாம்‌ நிர்மூல 
மாக்கப்படுவோம்‌ (நடபடிகள்‌ 3:23). அவரது இரத்தத்தில்‌ நாம்‌ விசுவாசம்‌ 
வைக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 3:25). நாம்‌ உண்மையிலேயே அவரில்‌ 
விசுவாசம்‌ கொண்டு, நமது பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பினால்‌, 
கர்த்தர்‌ என்ற வகையில்‌ அவரைச்‌ சேவிப்பதென்று நாம்‌ தீர்மானிக்க 
வேண்டும்‌ (நடபடிகள்‌ 3:19), அவரில்‌ நாம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 10:9, 10), மற்றும்‌ நமது பாவங்கள்‌ 
மன்னிக்கப்படும்படி ஞானஸ்நானம்‌ பெறவேண்டும்‌ (நடபடிகள்‌ 
2:38). இவற்றைச்‌ செய்வதினால்‌, நாம்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்கிறோம்‌ 
(யோவான்‌ 3:3-2) மற்றும்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகளாகிறோம்‌ 
(கலாத்தியர்‌ 3:26, 27). 


அவரது வசனத்தைக்‌ கேள்விப்படுறெவர்கள்‌ 

நாம்‌ இயேசுவின்‌ அற்புதங்களைப்பற்றி வாசிப்பதன்மூலம்‌ அவரை 
விசுவாசித்து நித்தியஜீவனை அடைய வழிநடத்தப்படுதல்‌ என்பது, 
அவற்றைப்‌ பற்றி யோவான்‌ எழுதியதற்கான நோக்கங்களில்‌ ஒன்றாக 
இருந்தது (யோவான்‌ 20:30, 31). இயேசுவே கிறிஸ்து என்று யூதர்களை நம்பச்‌ 
செய்வதற்காகப்‌ பேதுரு, இயேசுவின்‌ அற்புதங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌ 
(நடபடிகள்‌ 2:22, 36). பேதுருவின்‌ பிரசங்கத்தை அவர்கள்‌ கேட்டபோது, 
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அவர்கள்‌ இருதயத்தில்‌ குத்தப்பட்டவர்களாக, இரட்சிக்கப்படுவதற்கு 
என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று அறிய விரும்பினர்‌. கொர்நேலியுவும்‌ 
அவரது வீட்டாரும்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு ஏதுவான வார்த்தைகளைக்‌ 
கூறும்படி பேதுருவை அழைப்பிக்கும்படி கொர்நேலியுக்குக்‌ கூறப்பட்டது 
(நடபடிகள்‌ 11:13, 14; 10:47, 48உடன்‌ சிந்தித்துப்‌ பார்க்கப்படுகிறது?. 
நாம்‌ தேவனுடைய வசனத்தினாலே மறுபடியும்‌ பிறந்துள்ளதாகப்‌ பேதுரு 
எழுதினார்‌. கேள்விப்பட்டு, விசுவாசித்து கழ்ப்படிறெவர்களுக்கே வசனம்‌ 
பயனுள்ளதாக முடியும்‌. 

இயேசு கூறுவதைக்‌ கவனிக்காதவர்களும்‌ சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்‌ 
படியாதவர்களும்‌ நிர்மூலமாக்கப்படுவார்கள்‌ (2 தெசலோனிக்கேயர்‌ 1:8). 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பெற்று அதை உறுதியாய்ப்‌ பற்றிக்கொள்பவர்களுக்கு 
(1 கொரிந்தியர்‌ 15:1, 2), அது இரட்‌சிப்புக்கான கேவபெலனாக இருப்பதால்‌ 
இது உண்மையாக உள்ளது (ரோமர்‌ 1:16). 


அவரில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்கின்றவர்கள்‌ 

நாம்‌ இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்ளவில்லையென்றால்‌ நமது பாவங்‌ 
களிலே சாவோம்‌ (யோவான்‌ 8:24). இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ கொள்ளுதல்‌ 
என்பது நித்திய ஜீவனுக்கு அடிப்படையாக உள்ளது (யோவான்‌ 3:16). 
இருப்பினும்‌, நாம்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிய நாடாத 
வரையில்‌ நமது விசுவாசத்திற்குப்‌ பலனளிக்கப்படுவதில்லை (எபிரெயர்‌ 
11:6). யோவான்‌, “குமாரனிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிறவன்‌ நித்திய 
ஜீவனை உடையவனாயிருக்கிறான்‌; குமாரனை விசுவாசியாதவனோ 
ஜீவனைக்‌ காண்பதில்லை, தேவனுடைய கோபம்‌ அவன்மேல்‌ நிலை 
நிற்கும்‌” என்று எழுதினார்‌ (யோவான்‌ 3:36). கீழ்ப்படிதலுக்கு நம்மை 
தூண்டுகிற விசுவாசமே தேவன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ விசுவாசமாக உள்ளது 
(யாக்கோபு 2:18, 20, 24, 26). இயேசு, “தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிறெ யாவரும்‌ 
நித்திய இரட்சிப்பை அடை வதற்குக்‌ காரணராக” இருக்கிறார்‌ (எபிரெயர்‌ 
5:9). 


அவரைச்‌ சேவிக்கத்‌ தீர்மானிக்றெவர்கள்‌ 

நாம்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காக மனந்திரும்பவேண்டும்‌ (நடபடிகள்‌ 
2:38; 3:19). மனந்திரும்புதல்‌ என்பது நாம்‌ பாவம்‌ செய்ததற்காக வருந்துகிற 
விஷயம்‌ மாத்திரமல்ல. “தேவனுக்கேற்ற துக்கம்‌ பின்பு மனஸ்தாபப்‌ 
படுகிறதற்கு இடமில்லாமல்‌ இரட்சிப்புக்கேதுவான மனந்திரும்புதலை 
உண்டாக்குகிறது” (2 கொரிந்தியர்‌ 7:10). ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுள்ள 
வர்களே (நடபடிகள்‌ 8:13), “மனந்திரும்பி” “ஜெபிக்கும்‌” போது மன்னிக்கப்‌ 
படுகின்றனர்‌ (நடபடிகள்‌ 8:18-22). கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்லாதவர்கள்‌ 
மன்னிப்பைப்‌ பெறுவதற்காக ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்று ஒருக்காலும்‌ 
கூறப்படவில்லை. 

மனந்திரும்புதல்‌ என்பது ஜெபம்‌ அல்ல. அது பொல்லாங்கில்‌ 
இருந்து திரும்பி தேவனைச்‌ சேவித்தல்‌ என்று இருதயத்தில்‌ இருந்து 
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எழும்‌ தீர்மானமாகும்‌. நாம்‌ செய்துள்ள பரிசுத்தமற்ற செயல்களில்‌ இருந்து 
நாம்‌ மனந்திரும்ப வேண்டும்‌ நடபடிகள்‌ 8:22; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
2:21, 22; 9:20, 21; 16:10, 11). மனந்திரும்புதலைத்‌ தொடர்ந்து நமது வாழ்வு 
தேவனைச்‌ சேவித்தலைச்‌ சுற்றி திரும்புவதாயிருக்க வேண்டும்‌ (மத்தேயு 
3:8; 26:20; வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 2:5). 

மனந்திரும்பாதவர்கள்‌ கெட்டுப்போவார்கள்‌ (2 பேதுரு 3:9). 
மனந்திரும்பி, தேவனிடத்திற்குத்‌ திரும்பி, ஞானஸ்நானம்‌ பெறு 
கிறவர்கள்‌ மன்னிக்கப்படுவார்கள்‌. 








இயேசுவில்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தை 
அறிக்கை செய்கிறவர்கள்‌ 
நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு இயேசுவைக்‌ கர்த்தர்‌ என்று அறிக்கை 
யிடும்படி கேட்டுக்கொள்ளப்படுகிறோம்‌: 


.. கர்த்தராகிய இயேசுவை நீ உன்‌ வாயினாலே அறிக்கையிட்டு, 
தேவன்‌ அவரை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பினாரென்று உன்‌ 
இருதயத்திலே விசுவாசித்தால்‌ இரட்சிக்கப்படுவாய்‌. நீதியுண்டாக 
இருதயத்திலே விசுவாசிக்கப்படும்‌, இரட்சிப்புண்டாக வாயினாலே 
அறிக்கைபண்ணப்படும்‌ (ரோமர்‌ 10:9, 10). 


இயேசுவே கிறிஸ்துவாக இருக்கிறார்‌ என்பதே (நடபடிகள்‌ 8:37) நாம்‌ 
செய்ய வேண்டிய அறிக்கையாக உள்ளது. இந்த அறிக்கை, பாவங்களை 
அறிக்கையிடுதலோ அல்லது மன்னிப்புக்கான ஜெபமோ அல்ல. 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு ஜெபம்பண்ண வேண்டும்‌ என்று கேட்டுக்‌ 
கொள்ளப்படுவதில்லை. 

பெந்தெகோஸ்தே என்னும்‌ யூதர்களுடைய பண்டிகை நாளின்‌ 
தொடக்கத்தில்‌, யோவேல்‌ 2:32௮ விலிருந்து பேதுரு மேற்கோள்‌ 
காண்பித்தார்‌: “கர்த்தருடைய நாமத்தைத்‌ தொழுதுகொள்ளுகிறவ 
னெவனோ அவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌” (நடபடிகள்‌ 2:21). பேதுரு 
“கர்த்தருடைய நாமத்தைத்‌ தொழுதுகொள்ளுகிறவனெவனோ” என்பதை 
“யாரெல்லாம்‌ ஜெபிக்கிறார்களோ அவர்களெல்லாம்‌” என்று விளக்கி 
யுரைக்கவில்லை. இந்த மக்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்குத்‌ தாங்கள்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று கேட்டபோது (நடபடிகள்‌ 2:37), அவர்கள்‌ 
ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்று பேதுரு கூறவில்லை. மாறாக, அவர்களிடத்தில்‌ 
அவர்‌, “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, ஒவ்வொருவரும்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று 
இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்கொள்‌ 
ளுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ நடபடிகள்‌ 2:38). 

பவுல்‌ என்று அழைக்கப்பட்ட சவுலிடத்தில்‌ (நடபடிகள்‌ 13:9) இயேசு 
நகருக்குள்‌ செல்லும்படியும்‌, அங்கு அவர்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
அவருக்குக்‌ கூறப்படும்‌ என்றும்‌ உரைத்தார்‌ நடபடிகள்‌ 9:6). தமஸ்கு 
நகரத்தில்‌ அவர்‌ [சவுல்‌] மூன்று நாட்களாக உபவாசித்து (நடபடிகள்‌ 
9:9) ஜெபம்பண்ணிக்கொண்டிருந்தார்‌ நடபடிகள்‌ 9:11ஆ). கர்த்தரால்‌ 
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அனுப்பப்பட்ட அனனியா என்பவர்‌ (நடபடிகள்‌ 9:10, 11), சவுலிடத்தில்‌, 
“நீ எழுந்து கர்த்தருடைய நாமத்தைக்‌ தொழுதுகொண்டு, ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்று, உன்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்படு” என்று கூறினார்‌ நடபடிகள்‌ 
22:16). சவுல்‌ தாம்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்கு ஜெபிக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவருக்குக்‌ கூறப்படவில்லை. அவர்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ கர்த்தருடைய 
நாமத்தைத்‌ தொழுததினால்‌ மன்னிக்கப்பட்டார்‌. “தொழுதுகொள்ளுதல்‌” 
(GKk.: epikaleo) என்ற வார்த்தை “ஜெபித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. 
அது - பிற்பாடு பவுல்‌ ராயனுக்கு அபயமிட்டதுபோலவே (நடபடிகள்‌ 
25:11, 12, 21, 25; 26:32; 28:19) - நியாயம்‌ கேட்பதற்கான வேண்டுகோள்‌ 
ஒன்றிற்குப்‌ பயன்படுத்தப்படுகிறது. நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகிறபோது 
நம்மைச்‌ சுத்திகரிக்கும்படி. கேவனிடத்தில்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுக்கிறோம்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:12; 19:5; 2:38; 1 பேதுரு 3:21ஐக்‌ காணவும்‌). இரட்சிப்புக்கான 
இந்த வேண்டுகோளானாது இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ மாத்திரமே ஏற்படுத்தப்‌ 
படக்‌ கூடும்‌ நடபடிகள்‌ 4:11, 12). 

நாம்‌ இயேசுவைக்‌ கர்த்தரென்று அறிக்கையிட்டால்‌, நமது கர்த்தர்‌ 
என்ற வகையில்‌ அவருக்கு நாம்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. அவர்‌, “என்னை 
ஆண்டவரே! ஆண்டவரே! என்று நீங்கள்‌ சொல்லியும்‌, நான்‌ சொல்லு 
கிறபடி நீங்கள்‌ செய்யாமற்போடுிறதென்ன?” (லூக்கா 6:46); “பரலோகத்தி 
லிருக்கிற என்‌ பிதாவின்‌ சித்தத்தின்படி செய்கிறவனே பரலோகராஜ்யத்தில்‌ 
பிரவேசிப்பானேயல்லாமல்‌, என்னை நோக்கி: கர்த்தாவே! கர்த்தாவே! 
என்று சொல்லுறெவன்‌ அதில்‌ பிரவேசிப்பதில்லை” (மத்தேயு 7:21) என்று 
கூறினார்‌. ஒருவர்‌ கர்த்தருக்கு மனப்பூர்வமாகக்‌ கீழ்ப்படிய மனவிருப்ப 
மின்றி இருந்தால்‌, அவர்‌ இயேசுவை ஆண்ட வர்‌/கர்த்தர்‌ என்று அழைக்க 
உரிமையற்றவராக இருக்கிறார்‌. 

நாம்‌ இயேசுவை அறிக்கையிடாமல்‌ அவரை மறுதலித்தால்‌, அவரும்‌ 
நம்மைப்‌ பிதாவுக்கு முன்பாக மறுதலிப்பார்‌ (மத்தேயு 10:33). 





அவருடன்‌ அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டு அவருடன்‌ 
எழுப்பப்பட்டவர்கள்‌ 
நாம்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி அறிந்து, அவரை விசுவாசித்து, மனந்திரும்பி 
அவருக்காக வாழ்வதென்று தீர்மானித்து, அவர்மீது கொண்டுள்ள நமது 





விசுவாசத்தை அறிக்கையிட்டு, நாம்‌ மன்னிக்கப்படும்படி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்போது, நமது பாவங்கள்‌ கழுவப்பட்டு நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவோம்‌ 
(மாற்கு 16:16; 1 பேதுரு 3:21). ஞானஸ்நானம்‌ என்பது நாம்‌ இரட்சிப்பைப்‌ 
பெறக்கூடுமுன்பு நிறைவேற்றப்பட வேண்டிய ஒரு நிபந்தனையாக 
உள்ளது. 

ஞானஸ்நானம்‌ என்பது நம்மை நாமே பாவத்தில்‌ இருந்து சுத்திகரிக்கும்‌ 
இரியையல்ல: நமது பாவங்கள்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ கழுவப்படு 
கின்றன (வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 1:5). அவர்‌ சிலுவை மரணக்திற்குத்‌ 
தம்மை கழ்ப்படுத்தியதன்‌ மூலம்‌, நாம்‌ நீதிமான்களாக்கப்படும்படிக்கு 
(2 கொரிந்தியர்‌ 5:21), நமது பாவங்கள்‌ என்ற கடனை அவர்‌ செலுத்தினார்‌ 


213 


(1 பேதுரு 1:18, 19). அவர்‌ கழ்ப்படிகலுடன்‌ சிலுவையில்‌ மரணகத்திற்குத்‌ 
தம்மை ஒப்புக்கொடுத்தபோது அவருக்குச்‌ செய்யப்பட்டதன்‌ மூலம்‌ 
நம்முடைய இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்கொண்டார்‌ (பிலிப்பியர்‌ 2:8; எபிரெயர்‌ 
5:8, 9). அதுபோலவே, நாம்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ கழ்ப்படிகிறோம்‌ - இது 
நாம்‌ செய்யும்‌ சிலசெயல்கள்‌ என்ற வகையில்‌ அல்ல, ஆனால்‌ நமக்குச்‌ 
செய்யப்படும்‌ சில செயல்கள்‌ என்ற வகையிலானது. ஞானஸ்நானம்‌ 
என்பது நாம்‌ கீழ்ப்படியும்‌ ஒரு விஷயமாக உள்ளது. 

ஞானஸ்நானத்தில்‌, நாம்‌ நமது கடந்தகாலப்‌ பாவங்கள்‌ நீக்கப்படுதல்‌ 
என்ற (கொலோசெயர்‌ 2:13, 14) ஆவிக்குரிய அறுவைச்‌ சிகிச்சையைப்‌ 
பெற்றுக்கொள்கிறோம்‌. அறுவைச்‌ சிகிச்சை செய்பவரான இயேசு அறுவைச்‌ 
சிசச்சையைச்‌ செய்கிறார்‌. அவர்‌ தாம்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளதைச்‌ 
செய்வார்‌ என்ற விசுவாசத்தில்‌ நாம்‌ அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிகிறோம்‌. இயேசு 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டபோது அவர்‌ தம்மை மற்றவர்களின்‌ கை 
களுக்குக்‌ கழ்ப்படுத்தியது போலவே, நாம்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ நம்மை 
இன்னொரு நபருடைய கைகளில்‌ கீழ்ப்படுத்துகிறோம்‌. 

ஞானஸ்நானக்தில்‌, நாம்‌ பாவத்திற்கு மரித்து கிறிஸ்துவுடன்‌ புதிய வாழ்வை 
வாழும்படிக்கு அடக்கம்‌ பண்ணப்படுகிறோம்‌ (ரோமர்‌ 6:4; கொலோசெயர்‌ 
2:12). மாற்கு 16:16ல்‌, “இயேசு ஞானஸ்நானத்தை இரட்சிப்புடன்‌ 
இணைத்தார்‌ - இது இரட்சிப்பை ஏற்படுத்தும்‌ வழி என்ற வகையிலல்ல, 
ஆனால்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பெற்றுக்கொள்வதற்கான ஒரு நிபந்தனை 
என்ற வகையிலானதாக உள்ளது.”” இதே சத்தியத்தைப்‌ பேதுருவும்‌ 
போதித்தார்‌: 








“அந்தப்பேழையிலே சிலராகிய எட்டுப்பேர்‌ மாத்திரம்‌ பிரவேசித்து 
ஜலத்தினாலே காக்கப்பட்டார்கள்‌” என்று கூறுகையில்‌ (1 பேதுரு 
3:20), அவர்‌ பின்வரும்‌ கூற்றை ஏற்படுத்தினார்‌: “அதற்கு ஒப்பனை 
யான ஞானஸ்நானமானது, மாம்ச அழுக்கை நீக்குதலாயிராமல்‌, 
தேவனைப்பற்றும்‌ நல்மனச்சாட்சியின்‌ உடன்படிக்கையாயிருந்து, 
இப்பொழுது நம்மையும்‌ இயேசுகிறிஸ்துவினுடைய உயிர்த்தெழுதலி 
னால்‌ இரட்சிக்றெது” (1 பேதுரு 3:21). 


நாம்‌ ஜலத்தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறந்தாலன்றி, நாம்‌ தேவனு 
டைய ராஜ்யத்திற்குள்‌ பிரவேசிக்க இயலாது (யோவான்‌ 3:5). “ஆவியே” 
சத்தியத்தைக்‌ கொண்டுவந்தது (யோவான்‌ 16:13), வசனமே ஜீவனைக்‌ 
கொடுத்து (யோவான்‌ 6:63; 1 பேதுரு 1:23) மற்றும்‌ நம்மைப்‌ பாவத்தில்‌ 
இருந்து விடுவிக்கிறது (யோவான்‌ 8:32). “ஜலம்‌” என்பது ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுநெ தண்ணீராக உள்ளது (நடபடிகள்‌ 8:38, 39). 

“தேவனுடைய ராஜ்யத்துக்கும்‌ இயேசுகிறிஸ்துவினுடைய நாமத்‌ 
துக்கும்‌ ஏற்றவைகளைக்குறித்து, பிலிப்பு பிரசங்கித்ததை அவர்கள்‌ 
விசுவாசித்தபோது, புருஷரும்‌ ஸ்திரீகளும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌” 
(நடபடிகள்‌ 8:12). பிலிப்பு தேவனுடைய ராஜ்யத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்கித்‌ 
தார்‌. அதை மக்கள்‌ விசுவாசித்தபோது, அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றனர்‌ என்பதே விளைவாக இருந்தது. அவர்கள்‌ பிலிப்பு பிரசங்கித்த 
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ராஜ்யத்தினுள்‌ பிரவேசிக்கப்‌ பதில்செயல்‌ செய்தனர்‌ என்பது தெளிவு. 
அவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய பிலிப்புவின்‌ செய்தியை விசுவாசித்தனர்‌ 
(நடபடிகள்‌ 8:5), அவர்‌ தம்மூலமாகக்‌ கிரியை செய்த ஆவியானவரின்‌ 
துணையுடன்‌ அதை பிரசங்கித்தார்‌ நடபடிகள்‌ 6:8, 5). அவர்கள்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்பதே விளைவாக இருந்தது. இவ்வாறு அவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றபோது “ஜலத்தினால்‌” பிறந்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
பிலிப்புவின்‌ மூலம்‌ கிரியை செய்த ஆவியானவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிய வழி 
நடத்தப்பட்டதன்‌ மூலம்‌ “ஆவியினால்‌” பிறந்தனர்‌. அவர்கள்‌ பிலிப்புவின்‌ 
பிரசங்கத்திற்குச்‌ செய்த பதில்செயல்‌ மூலம்‌ தேவனுடைய ராஜ்யத்திற்குள்‌ 
பிரவேசித்தனர்‌. 


தொகுப்புரை 
தேவன்‌ தம்மைத்‌ தொழுதுகொள்ள நாடுகிற ஒவ்வொருவருடைய 
ஆராதனையையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதில்லை. நமது ஆராதனை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படக்‌ கூடியதாக இருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, நாம்‌ பாவங்களில்‌ 
இருந்து இரட்சிக்கப்பட்டு அவருடைய பிள்ளைகளாக இருக்க வேண்டும்‌. 
நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று அவரை அணிந்து கொள்ளும்‌ 
போது, விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ தேவனுடைய பிள்ளைகள்‌ ஆகிறோம்‌. 








அவரது பிள்ளைகள்‌ அவரால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட ஆவியோடும்‌ உண்மை 
யோடும்‌ அவரைக்‌ தொழுதுகொள்ள வேண்டும்‌. 

தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்பது வாழ்வு நமக்கு அளிக்கக்கூடிய மாபெரும்‌ 
அனுபவமாக உள்ளது. நமது ஆராதனை தேவனுடைய பார்வையில்‌ 





ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடியதாக இருப்பதை நாம்‌ உறுதி செய்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. நாம்‌ அவருக்குப்‌ பிரியமான வழியில்‌ அவரை அடை றெ அவரது 





உண்மையான பிள்ளைகளாக இருந்தால்‌, அவர்‌ நமது ஆராதனையை 
ஏற்றுக்கொள்வார்‌ என்பதை நாம்‌ நிச்சயப்படுத்திக்கொள்ள முடியும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 
!Owen D. Olbricht, Baptism: A Response of Faith (Delight, Ark.: Gospel Light Pub- 
lishing Co., 2000), 86. °Ibid., 88. 
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பாடா] உதவிகள்‌ 


இன்றைய நாமகளில்‌ 
ஆராதனைக்கான 
அதீகாரத்துவம்‌ 


நாம்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ வெளிப்படுத்தியிருப்ப 
தால்‌, ஆராதனையில்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படக்‌ கூடியதாக உள்ளது எது 
என்பதை நாம்‌ அறிய முடியும்‌. வேதாகமக்‌ கொள்கைகளின்‌ அடிப்படையி 
லான நான்கு கேள்விகள்‌, ஒரு நடைமுறை சரியானதா அல்லது தவறானதா 
என்பதை விவரிக்க உதவும்‌. 

1. இயேசு அகைக்‌ கட்டளையிட்டுள்ளாரா? இயேசுவுக்குக்‌ கொடுக்கப்‌ 





பட்டுள்ள அதிகாரத்தின்‌ அடிப்படையில்‌, அவர்‌ தாம்‌ கட்டளையிட்டுள்ள 
“யாவற்றையும்‌” தமது சீஷர்களுக்குப்‌ போதிக்குமாறு அப்போஸ்தலர்‌ 
களுக்குக்‌ கூறினார்‌ (மத்தேயு 28:18, 20). இயேசுவின்‌ கட்டளைகள்‌ 
விருப்பத்‌ தேர்வாக இருப்பதில்லை. நாம்‌ அவரது கட்டளைகள்‌ 
யாவற்றிற்கும்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. நாம்‌ அவற்றில்‌ குறைவானவைகளை 
மாத்திரம்‌ கடைப்பிடித்தால்‌, இயேசு கட்டளையிட்டுள்ளவற்றில்‌ இருந்து 
சிலவற்றை நாம்‌ எடுத்துப்‌ போடுகிறோம்‌ என்றாகிறது; நாம்‌ அவற்றிற்கு 
அதிகமானவற்றைச்‌ செய்தால்‌, இயேசுவிடம்‌ இருந்தல்ல, ஆனால்‌ மனிதரிடம்‌ 
இருந்து தோன்றியவற்றை நாம்‌ கடைப்பிடிக்கிறோம்‌ என்றாகிறது. “சகல 
சத்தியமும்‌,” அதாவது, இயேசுவின்‌ போதனை யாவும்‌ வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது (யோவான்‌ 14:26; 16:13). இந்த சத்தியத்துடன்‌ ஒன்றைக்‌ 
கூட்டுபவர்கள்‌, எல்லாம்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது என்ற உண்மையை 
மறுக்கின்றனர்‌. 

அப்போஸ்தலர்களும்‌ மூப்பர்களும்‌ புறஜாதியாருக்கு அனுப்பிய 
நிருபம்‌ ஒன்றில்‌, தாங்கள்‌ விருத்தசேதனம்‌ மற்றும்‌ மோசேயின்‌ 
பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ பற்றி ““அறிவுறுத்துதல்‌”” 
எதுவும்‌ தந்திருக்கவில்லை என்று உரைத்தனர்‌ (நடபடிகள்‌ 
15:24). புறஜாதியிலிருந்து கிறிஸ்தவரானவர்கள்‌, குறிப்பிட்ட சில 
நடைமுறைகளைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்படி அறிவுறுத்துதல்‌ எதுவும்‌ 
பெற்றிராதபடியால்‌ அவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்கத்‌ தேவையற்றிருந்தது. 
நாதாபும்‌ அபியூவும்‌ “அவர்களுக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்டிராதவைகளை” 
செய்த காரணத்தால்‌ அவர்களைக்‌ தேவன்‌ மரணத்திற்கு உட்படுத்தினார்‌ 
(லேவியராகமம்‌ 10:1ஆ). பழைய ஏற்பாட்டில்‌ தேவன்‌ மக்களைக்‌ 
கையாண்ட விதங்கள்‌ நமக்கு உதாரணங்களாக உள்ளன (1 கொரிந்தியர்‌ 
10:11; ரோமர்‌ 15:4). 

2. இயேசு அதைத்‌ தடை செய்துள்ளாரா? இயேசு தடை செய்துள்ள 
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அல்லது கண்டனம்‌ செய்துள்ள எதையாவது நாம்‌ செய்தால்‌, அவரது 
அதிகாரத்துவத்தை நாம்‌ மறுக்கிறோம்‌ என்றாகிறது. உதாரணமாக, 
நடபடிகள்‌ 15:29ல்‌ புத்திகூறுதலை ஆழ்ந்து சிந்தியுங்கள்‌. இருப்பினும்‌, 
இயேசு நாம்‌ தவிர்க்க வேண்டிய ஒவ்வொரு விஷயத்தையும்‌ குறிப்பாகத்‌ 
குடை செய்திருப்பதில்லை. 

3. இயேசு ஒரு தெரிவை ஏற்படுத்தினாரா? குறிப்பிட்ட ஒரு 
வட்டாரத்தில்‌ இயேசு ஒரு தெரிவை ஏற்படுத்தியுள்ளார்‌ என்றால்‌, அந்த 
வட்டாரத்தில்‌ அவரது தெரிவிற்குள்‌ நாம்‌ எல்லைக்கு உட்படுத்தப்பட்டிருக்‌ 
கிறோம்‌ என்றாகிறது. அவரது தெரிவு அதிகாரத்துவமும்‌ கட்டுப்படுத்து 
குலும்‌ கொண்டுள்ளது. இது உண்மையல்ல என்றால்‌, அவரது தெரிவு 
மதிப்பற்றதாக இருக்கும்‌; நமது தெரிவும்‌ அவரது தெரிவைப்‌ போன்றே 
ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கூடியதாயிருக்கும்‌. ஒரு குறிப்பிட்ட நடைமுறையைக்‌ 
கடைப்பிடித்தல்‌ பற்றி என்ன செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
உரைத்திருக்கையில்‌, அவ்விஷயத்தில்‌, “செய்யாதிருப்பாயாக”” என்ற 
கட்டளை அவசியமற்றதாக உள்ளது. ஒரு தெரிவு ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளது 
என்ற உண்மையானது மற்ற எல்லாவற்றையும்‌ விலக்கி வைக்கிறது; 
இல்லையென்றால்‌ இயேசு தமது தெரிவை [நாம்‌] அறியச்‌ செய்ய 
அவசியமில்லை. நாம்‌ அவரது தெரிவை மதித்து அத்துடன்‌ 
வேறொன்றைக்‌ கூட்டாதிருக்க வேண்டும்‌. 

4. இயேசு தெரிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாமல்‌ இருக்கிறாரா? ஒரு 
குறிப்பிட்ட வட்டாரத்தில்‌ இயேசு தெரிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தாமல்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்றால்‌, நாம்‌ நமது சொந்த முன்னுரிமைகளைப்‌ பின்பற்றவும்‌ 
நமது சொந்த விருப்பத்தேர்வுகளை நடைமுறைப்படுத்தவும்‌ சுயாகீனம்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌. 

இந்தக்‌ கொள்கைகளை கர்த்தருடைய இராப்போஜனத்திற்கு 
நடைமுறைப்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ இவைகள்‌ புரிந்துகொள்ளப்படக்கூடும்‌: 
(1) இயேசு எதைக்‌ கட்டளையிட்டுள்ளார்‌? அவர்‌ அப்பம்‌ மற்றும்‌ 
இராட்சரசத்தைப்‌ பயன்படுத்துகலைக்‌ கட்டளையிட்டுள்ளார்‌ (மத்தேயு 
26:26-28; 1 கொரிந்தியர்‌ 11:23-25). (2) இயேசு தடைகள்‌ எதையும்‌ 
ஏற்படுத்தியுள்ளாரா? கர்த்தருடைய இராப்போஜனம்‌ தொடர்பாக இயேசு 
தடை எதையும்‌ கொடுக்கவில்லை, ஆனால்‌ அது நாம்‌ கர்த்தருடைய 
இராப்போஜனத்தில்‌ நமக்கு விருப்பமான எதையும்‌ கூட்டிக்கொள்ளச்‌ 
சுயாதீனம்‌ தருவதில்லை. (3) இயேசு தெரிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தினாரா? 
அவர்‌ அப்பத்தையும்‌ இராட்சரசத்கையும்‌ கேர்ந்துகொண்டார்‌ (மத்தேயு 
26:26-28). நாம்‌ அவரது தெரிவுக்குக்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்டுள்ளோம்‌. நாம்‌ 
பால்‌ மற்றும்‌ உருளைக்கிழங்கு போன்ற வேறு ஏதாவது உணவு மற்றும்‌ 
பானத்தைப்‌ பயன்படுத்தினால்‌, நாம்‌ இயேசுவின்‌ அதிகாரத்துவமின்றி நமது 
சுய அதிகாரத்துவத்தில்‌ செயல்படுபவர்களாக இருப்போம்‌. (4) இயேசு 
தெரிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தியிராத பகுதிகள்‌ உள்ளனவா? அவர்‌ திராட்ச 
ரசத்தைப்‌ பருகும்‌ பாத்திரம்‌ குறித்து - அது கண்ணாடி, மரம்‌, உலோகம்‌, 
காகம்‌, அல்லது மண்பாண்டம்‌ என்று - குறிப்பாக எதையும்‌ கூறவில்லை. 
இவ்விஷயத்தில்‌ அவர்‌ தெரிவு எதையும்‌ ஏற்படுத்தியிருக்கவில்லை என்ற 
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உண்மையானது, மிகச்சிறந்தது என்று நாம்‌ நினைக்கும்‌ எவ்வகையான 
பாத்திரத்தையும்‌ பயன்படுத்தச்‌ சுயாதனத்தை நமக்கு வைத்துள்ளது. 
இயேசு ஒரு மரப்பாத்திரத்தைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்ற தெரிவை 
ஏற்படுத்தியிருந்தார்‌ என்றால்‌, வேறொரு வகையான பாத்திரத்தைப்‌ 
பயன்படுத்துதல்‌ அவரது அதிகாரத்துவத்தை மீறுவதாக இருக்கும்‌. 

இயேசு ஒரு தெரிவை ஏற்படுத்தியிருக்கிறார்‌ என்றால்‌, எது செய்யப்‌ படக்‌ 
கூடாது என்று [அவர்‌] உரைக்க அவசியமில்லை. அவரது தெரிவு மட்டுமே 
ஓரே அதிகாரத்துவமாக உள்ளது; அவர்‌ தெரிந்துகொண்ட வற்றிற்கு நாம்‌ 
கட்டுப்படுத்தப்பட்டுள்ளோம்‌. இந்தக்‌ கொள்கையை நாம்‌ நாள்தோறும்‌ 
கடைப்பிடிக்கிறோம்‌. உதாரணமாக, உணவு விடுதியொன்றில்‌ நாம்‌ 








உணவிற்கு வேண்டுகோள்‌ விடுக்கும்போது, உணவு வகைகளின்‌ 
பட்டியலில்‌ இருந்து நமக்கு விருப்பமானவற்றைக்‌ குறிப்பிடுகிறோம்‌. நாம்‌ 
கேட்டுக்கொண்ட உணவு வகைகள்‌ மாத்திரமே அங்கீகரிக்கப்பட்டவை 
களாயிருக்கின்றன; வேறு எதுவும்‌ கொண்டுவரப்படக்‌ கூடாது. இந்தக்‌ 
கொள்கை நடைமுறைப்படுத்தப்படவில்லையென்றால்‌, உணவு வகை 
களின்‌ பட்டியலில்‌ நாம்‌ கேட்காதவற்றைப்‌ பெறுவகைக்‌ தவிர்ப்பதற்கு 
நாம்‌ விரும்பாத ஒவ்வொன்றையும்‌ கூறவேண்டியிருக்கும்‌. நாம்‌ எதை 
விரும்பவில்லை என்று கூறத்‌ தவறிவிட்டால்‌, அவ்வாறு கூறத்‌ தவறிய 
ஒவ்வொரு உணவு வகைகளையும்‌ நாம்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டியிருக்கும்‌. 
குட்டுகள்‌, கரண்டிகள்‌ மற்ற பாத்திரங்கள்‌ பற்றி நாம்‌ தெரிவு எதையும்‌ 
ஏற்படுத்தியிராதிருந்தால்‌, உணவகத்தினர்‌ விரும்பும்‌ எவ்வகையான 
பாத்திரங்களையும்‌ பயன்படுத்த அவர்கள்‌ சுயாகீனம்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 
வேண்டுகோள்‌ கொடுக்கப்பட்ட பின்பு, உணவைப்‌ பரிமாறுபவர்கள்‌ அந்த 
வேண்டுகோளுடன்‌ ஒன்றை கூட்டவோ அல்லது அதிலிருந்து ஒன்றை 
நீக்கவோ உரிமை கொண்டி ருப்பதில்லை. 
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அங்கிகரிக்கப்பாாத 
நடைமுறைகள்‌ பற்றிய 
விஷயம்‌ என்ன? 


குறிப்பிட்ட சில நடைமுறைகள்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு அங்கீகரிக்கப்‌ 
படாதவைகளாக இருக்கின்றன. ஆராதனையின்‌ ஒரு வடிவம்‌ என்ற 
வகையில்‌ நடனமாடுதல்‌ என்பது இயேசுவினிடத்தில்‌ இருந்து வராததாக 
உள்ளது. நியாயப்பிரமாணம்‌ தரப்படுவதற்கு முன்பு, மிரியமும்‌ மற்ற 
பெண்களும்‌ நடனமாடினர்‌ (யாத்திராகமம்‌ 15:20). தாவீது நடனமாடினார்‌ 
(2 சாமுவேல்‌ 6:14-16), மற்றும்‌ அவர்‌ சங்கீதம்‌ 149:3லும்‌ 150:4லும்‌ 
நடனமாடுதலைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. இருப்பினும்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ சபைக்‌ 
குழுமமோ அல்லது தனிநபரோ, தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ நடனமாடியதாக 
வேதாகம உதாரணம்‌ எதுவும்‌ தரப்பட முடியாது. 

சில நிகழ்ச்சிகளில்‌, வேதாகமத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள நடன 
மாடுதல்‌ என்பது இயல்பில்‌ மதரீதியானதாக இராதிருக்கலாம்‌ (நியா 
யாதிபதிகள்‌ 11:34; 1 சாமுவேல்‌ 18:6; மத்தேயு 11:17; 14:6; லூக்கா 
15:25). மற்ற நிகழ்ச்சிகளில்‌ அது விக்கிரக ஆராதனையில்‌ செய்யப்பட்டது 
(யாத்திராகமம்‌ 32:19; மேலும்‌ ஒருவேளை நியாயாதிபதிகள்‌ 21:21- 
23; 1 சாமுவேல்‌ 30:16). புதிய ஏற்பாடானது நடனமாடுதல்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களுடைய ஆராதனையின்‌ ஒரு வடிவமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
கட்டளையிடுவதோ அல்லது குறிப்பிடுவதோ கிடையாது. ஆராதனையில்‌ 
நடனமாடுபவர்கள்‌ அதை, இயேசு, அல்லது அவரது அப்போஸ்தலர்கள்‌, 
அல்லது அவரது தீர்க்கதரிசிகள்‌ கொடுத்த போதனையின்‌ அடிப்படையில்‌ 
செய்ய முடியாது. 

ஆராதனை என்பது உடலுடனல்ல ஆனால்‌ மனதுடன்‌ செய்யப்‌ 
படுகிறது. இயேசு ஆராதிப்பவரின்‌ கவனத்தை ஈர்க்கும்‌ புறம்பான 
காட்சிப்படுத்துதல்களை அங்கீகரிக்காதிருந்தார்‌. அவர்‌ நமது “நீதியானது 
மனிதர்களால்‌ கவனிக்கப்படும்படி அவர்கள்‌ முன்பாக” நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்படலாகாது என்று போதித்தார்‌ (மத்தேயு 6:1, 2). நாம்‌ 
ஜெபிக்கும்போதோ அல்லது உபவாசிக்கும்போதோ அதைப்‌ பிறருக்குச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கும்‌ உடல்ரீதியான காட்‌ சிப்படுத்துதல்களை ஏற்படுத்தக்‌ 
கூடாது (மத்தேயு 6:5, 6, 16-18). நமது தேவபக்தியான செயல்கள்‌ 
ஆராதிப்பவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌, நம்மை நோக்கி விசேஷித்த கவனத்தை 
ஈர்க்றெ புறம்பான காட்சி அல்லது வெளிப்பகட்டான காட்‌ சிப்படுத்துதல்‌ 
எதுவுமற்றதாக இருக்க வேண்டும்‌. 
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நமது ஆராதனை என்பது பதிலியால்‌ செய்யப்படுவதாக இருக்க 
முடியாது என்பது ஆராதனை நடைமுறைகளைப்‌ பரிசோதிப்பதில்‌ 
உள்ள இன்னொரு ஆழ்ந்த கருத்தாகும்‌. ஆராதனையில்‌ தனிப்பட்ட 
வகையில்‌ பிரவேசித்தல்‌ என்பது ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரின்‌ பொறுப்பாக 
உள்ளது. மற்றவர்களின்‌ உதடுகளில்‌ இருந்து வருகிற ஆராதனையைக்‌ 
கவனித்தல்‌ என்பது நாம்‌ செய்யும்‌ ஆராதனையாக இருப்பதில்லை. 





நாம்‌ கவனிப்பவர்களாக அல்ல, ஆனால்‌ பங்கேற்பவர்களாக இருக்க 
வேண்டும்‌; தேவனே கவனிப்பவராக இருக்கிறார்‌. சபைகூடுகையில்‌ 
குனிப்பாடல்கள்‌ மற்றும்‌ பாடகர்‌ குழுவினர்‌ பாடுதல்‌ என்பவை அவற்றை 
நிகழ்த்துபவரின்‌ திறமையைக்‌ காட்சிப்படுத்தக்‌ கூடும்‌, மற்றும்‌ அவற்றைக்‌ 
கவனிப்பவர்களுக்கு மகிழ்ச்சியை அளிக்கக்‌ கூடும்‌. இருப்பினும்‌, புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ தனிப்பாடல்கள்‌ அல்லது பாடகர்‌ குழுவினர்‌ பாடுதல்‌ 
என்பதற்கு கட்டளையோ அல்லது உதாரணமோ காணப்பட 
முடியாது. கிறிஸ்தவர்கள்‌ அமர்ந்து மற்றவர்களின்‌ ஆராதனையைக்‌ 
கவனிப்பகைக்‌ தேவன்‌ விரும்பியிருப்பாரென்றால்‌, நிச்சயமாகவே, அவர்‌ 
அதற்கு ஒரு கட்டளையோ அல்லது உதாரணத்தையோ கொடுத்திருப்பார்‌. 
சிலர்‌ கொரிந்து நகரில்‌ [இருந்த சபையில்‌] தனிப்பாடல்கள்‌ 
நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டன என்பதை நிரூபிக்க, 1 கொரிந்தியர்‌ 14:26அ 
வசனப்பகுதியில்‌ பவுலின்‌ கூற்றை (“நீங்கள்‌ கூடிவந்திருக்கிறபோது, 
உங்களில்‌ ஒருவன்‌ சங்கீதம்‌ பாடுகிறான்‌”) சார்ந்திருக்கின்றனர்‌. 
இவ்விடத்தில்‌ பவுல்‌ அனேகமாக அவர்கள்‌ செய்துகொண்டிருந்ததைப்‌ 
பாராட்டாமல்‌, அவர்களைக்‌ கடிந்துகொண்டிருக்கலாம்‌. அவர்களை அவர்‌ 
கடிந்துகொள்ளாமல்‌ இருந்தாலும்‌, இந்தக்‌ கூற்றானது தனிப்பாடல்கள்‌ 
பாடப்பட்டன என்று நிரூபிப்பதில்லை. ஒவ்வொரு நபரும்‌ சபைக்குழுமத்‌ 
தினரால்‌ பாடப்பட வேண்டிய ஒரு பாட்டை ஆலோசனையாகக்‌ கூறினர்‌ 
அல்லது பாடத்தொடங்கினர்‌ என்றே அவர்‌ இவ்விடத்தில்‌ அர்த்தப்படுத்தி 





யிருக்கலாம்‌. பல உறுப்பினர்கள்‌ ஒரே வேளையில்‌ ஒரு சங்கதத்தைப்‌ 
பாடத்தொடங்க முயற்சி செய்தல்‌ என்பது பக்திவிருத்தியூட்டுவதற்குப்‌ 
பதிலாக குழப்பத்தை ஏற்படுத்தியிருக்கும்‌, இது அந்த சங்கதமானது 
பாடப்பட்டாலும்‌ அல்லது மேற்கோள்‌ காண்பிக்கப்பட்டாலும்‌ அல்லது 





ஒருமைப்பாட்டுடன்‌ வாசிக்கப்பட்டாலும்‌ நடந்திருக்கும்‌. 

“சபை நடுவில்‌ நான்‌ உம்மைத்‌ துதித்துப்‌ பாடுவேன்‌” என்ற 
தாவீதின்‌ கூற்றானது (எபிரெயர்‌ 2:12; இது சங்கீதம்‌ 22:22ல்‌ 
இருந்து மேற்கோள்‌ காட்டப்பட்டது), சிலர்‌ உறுதிப்படுத்துவதுபோல, 
தனிப்பாடல்‌ ஒன்றைப்‌ பாடுவதை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துவதில்லை. அவர்‌ 
“சபை நடுவில்‌ [அவர்களுடன்‌ சேர்ந்து]” தாம்‌ பாடுவதாகக்‌ கூறினார்‌. 
சபையார்‌ பாடுதலில்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ ஈடுபடுதல்‌ என்பது சபைநடுவில்‌ 
பாடுதல்‌ என்பதாக உள்ளது. இவ்வசனம்‌ தனிப்பாடல்‌ அல்லது சிறுகுழுவினர்‌ 
பாடுதல்‌ என்பதை அல்ல ஆனால்‌ சபையார்‌ யாவரும்‌ சேர்ந்து பாடுதல்‌ 
என்பதையே கருத்தாகக்‌ தெரிவிக்கிறது. 





பரிசுத்த ஆவியானவர்‌, “எல்லாவற்றையும்‌ போதிப்பார்‌” (யோவான்‌ 
14:26) என்றும்‌ “சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழிநடத்துவார்‌” (யோவான்‌ 
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16:13) என்றும்‌ இயேசு தமது அப்போஸ்தலர்களுக்கு உறுதிப்படுத்தினார்‌. 
இயேசு மற்றும்‌ அவரது அப்போஸ்தலருடைய போதனையில்‌ உள்ளடக்கப்‌ 
பட்டிராத நடைமுறைகளை ஆராதனையில்‌ அறிமுகப்படுத்துதல்‌ என்பது 
அப்போஸ்தலர்களுக்குச்‌ சகல சத்தியமும்‌ அவர்கள்‌ அறியத்‌ தேவையான 
யாவும்‌ போதிக்கப்பட்டது என்பதை மறுப்பதாக உள்ளது. அப்போஸ்‌ 
தலர்களுக்குப்‌ போதிக்கப்பட்ட முழுமையான சத்தியம்‌ அவர்களின்‌ 
எழுத்துக்களில்‌ காணப்படுகிறது (1 கொரிந்தியர்‌ 14:37; 1 யோவான்‌ 4:6). 
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ஆராதனையில்‌ பெண்கள்‌ 


புறதெய்வ வணக்க உலகத்தில்‌ கிறிஸ்தவம்‌ பரவி வருகையில்‌, புதிய 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ புறதெய்வ வணக்கப்‌ பழக்கங்களுக்கு எதிராகத்‌ தங்களைக்‌ 
காத்துக்கொள்ள வேண்டியிருந்தது. தேவனை ஆராதிப்பவர்களுக்குச்‌ 
சமூகத்தின்‌ கலாச்சாரங்களும்‌ நடைமுறைகளும்‌ எப்போதுமே தவிர்க்கக்‌ 
கடினமானவைகளாகவே இருந்துள்ளன. கிறிஸ்தவப்‌ பெண்கள்‌ 
தாங்கள்‌ வாழும்‌ கலாச்சாரங்களில்‌ உள்ள பெண்களைப்‌ பின்பற்றும்படி 
கூறுவதற்குப்‌ பதிலாகப்‌, பவுல்‌ அவர்களைக்‌ கலாச்சாரத்திற்கு-எதிரானவர்‌ 
களாக இருக்க வேண்டும்‌ என்றே அறிவுரைகள்‌ கூறினார்‌. கிறிஸ்தவ 
சபைகூடுகைகளில்‌ பெண்கள்‌ பேசாதிருக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ 
கிறிஸ்தவ சமூகங்களில்‌ நடத்துனர்களாக ஊழியம்‌ செய்யலாகாது என்றும்‌ 
அவர்‌ எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:34, 35; 1 தீமோத்தேயு 2:13, 14). 
அவர்‌ இதைக்‌ கலாச்சாரத்தின்‌ அடிப்படையிலல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவினு 
டைய கட்டளைகளின்‌ அடிப்படையிலேயே செய்தார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 
14:37). பெண்கள்‌ கீழ்ப்படிதல்‌ உள்ளவர்களாகத்‌ தங்கள்‌ கணவர்களுக்குக்‌ 
கீழ்ப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ (எபேசியர்‌ 5:23, 24; கொலோசெயர்‌ 3:18; 
1 பேதுரு 3:1-6). 

புதிய ஏற்பாடு பதிவுசெய்யப்பட்ட காலத்தின்போது, புறதெய்வ 
வணக்க சமூகத்தில்‌ பெண்கள்‌ முக்கியத்துவத்தை ஆதாயப்படுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சமூகங்களிலும்‌ விக்கிரக 
ஆராதனையிலும்‌ நடத்துனர்களாக இருந்தனர்‌. 


பெண்கள்‌ பொதுஜனங்களின்‌ மத்தியில்‌ பதவிகளை வகித்திருந்தனர்‌ 
என்பதையும்‌ ஆண்களைப்‌ போன்றே அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பொதுக்‌ 
கடமைகளை நிறைவேற்றும்படி எதிர்பார்க்கப்பட்டிருந்தனர்‌ 
என்பதையும்‌ சுட்டிக்காண்பிக்க உறுதியான ஆதாரங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. பெண்களின்‌ பொது ஊழியம்‌ மற்றும்‌ பெருந்தன்மைக்‌ 
காக, அலுவலர்கள்‌ பற்றிய பல்வேறு வகையான கல்வெட்டுகளில்‌ 
பெண்களின்‌ பெயர்கள்‌ பதிவுசெய்யப்பட்டுள்ளன மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
கனப்படுத்தப்பட்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ கோவில்களைப்‌ பராமரித்தனர்‌ 
மற்றும்‌ விளையாட்டுகளையும்‌, ஊர்வலங்களையும்‌, பலிகளையும்‌ 
பொறுப்பேற்று நடத்தினர்‌. 


வலேரி ஆபிரகாம்சென்‌ என்பவரின்‌ விமர்சனங்கள்‌ இதை 
ஓப்புகொள்கின்றன: 
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தியானாள்‌, இஸிஸ்‌, லிவியா, டையோனிஸஸ்‌, லிபெர்‌ மற்றும்‌ 
லிபெரா உட்படப்‌ புறதெய்வ வணக்க மார்க்கங்களில்‌, பெண்கள்‌ 
ஆசாரினிகளாகவும்‌, மற்ற நடத்துனர்களாகவும்‌ ஊழியம்‌ 
செய்துள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ மறை இலக்கியம்‌, கீர்த்தனைகள்‌ 
இயற்றுதல்‌, மற்றும்‌ சடங்காச்சாரங்களைத்‌ தொகுத்தல்‌, கோவில்‌ 
மற்றும்‌ மார்க்கத்‌ தொடர்பான நிதிகளை நிர்வகித்தல்‌, பண்டிகைக்‌ 
கொண்டாட்டங்களை ஒருங்கமைத்தல்‌, இசையை இசைத்தல்‌ 
மற்றும்‌ பெரும்‌ எண்ணிக்கையிலான மக்கள்மீது செயல்விளைவு 
ஏற்படுத்திய நடத்துவத்துவ முடிவுகளை ஏற்படுத்துதல்‌ ஆகியவுற்றைச்‌ 
செய்தனர்‌.” 


மற்ற எழுத்துக்களில்‌ மேலும்‌ சாட்சியம்‌ காணப்படுகிறது. வில்லியம்‌ 
பெயர்டு என்பவர்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


... ஹெல்லெனெஸ்டிக்‌ [கிரேக்கர்களில்‌ இருந்து க்றிஸ்தவர்களான 
வர்களின்‌] யுகமானது பொதுவாகப்‌ பெண்களின்‌ அடிமைத்தளையை 
அறுத்தெறியும்‌ காலமாக இருந்தது. ... ஆனால்‌, பவுலின்‌ நாட்களில்‌ 
எதிர்ப்புகள்‌ இருந்தபோதிலும்‌, பெண்கள்‌ இயக்கம்‌ கணிசமான 
அளவு சுதந்திரமும்‌, திருமணம்‌ மற்றும்‌ விவாகரத்து ஆகியவற்றிற்கான 
உரிமையும்‌, சில இடங்களிலும்‌ சில கலாச்சாரங்களிலும்‌ பொது 
மற்றும்‌ மதரீதியான பணிகளைச்‌ செய்யும்‌ உரிமையும்‌ கொண்‌ 
டிருந்தது. ... கிரேக்கப்‌ பெண்கள்‌ முக்காடிடுதலை கைவிட்டிருந்தனர்‌ 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ சிகை அலங்காரத்தின்‌ பல்வேறு பாணிகளைப்‌ 
பரிசோதனை செய்துகொண்டி ருந்தனர்‌.” 


அப்போஸ்தலரின்‌ நடபடிகள்‌ புத்தகமும்‌, புறதெய்வ வணக்கக்‌ 
கலாச்சாரத்தில்‌ பெண்கள்‌ முக்கிய பதவிகளை வகித்திருந்த உண்மைக்குச்‌ 
சாட்சியளிக்கிறது. பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த கனம்‌ பெற்ற 
பெண்கள்‌, பவுல்‌ மற்றும்‌ பர்னபா ஆகியோரைத்‌ துன்புறுத்துதலில்‌ 
பங்கேற்றிருந்தனர்‌. “யூதர்கள்‌ பக்தியும்‌ கனமுமுள்ள ஸ்தீரிகளையும்‌ 
பட்டணத்து முதலாளிகளையும்‌ எடுத்துவிட்டு, பவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ 
துன்பப்படுத்தும்படி செய்து, தங்கள்‌ எல்லைகளுக்குப்‌ புறம்பாக 
அவர்களைக்‌ துரத்திவிட்டார்கள்‌” (நடபடிகள்‌ 13:50). தெசலோனிக்கேயி 
லிருந்த “கனம்பொருந்திய ஸ்திரீகளில்‌ அநேகர்‌” நடபடிகள்‌ 17:4ல்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டுள்ளனர்‌. 

தேவனுடைய மக்களுக்கான அவரது தர அளவையானது அவர்களை 
எப்போதுமே சமூகத்தில்‌ இருந்து பிரித்து வைத்துள்ளது. அவர்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌, 


நீங்கள்‌ குடியிருந்த எகிப்துதேசத்தாருடைய செய்கையின்படி 
செய்யாமலும்‌, நான்‌ உங்களை அழைத்துப்போகிற கானான்‌ 
தேசத்தாருடைய செய்கையின்படி செய்யாமலும்‌, அவர்களுடைய 
முறைமைகளின்படி நடவாமலும்‌, என்னுடைய நியாயங்களின்படி 
செய்து, என்னுடைய கட்டளைகளைக்‌ கைக்கொண்டு நடவுங்கள்‌; 
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நான்‌ உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ (லேவியராகமம்‌ 18:3, 4). 
அவர்‌ கறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு அறிவுறுத்தி இருக்கிறார்‌, 


நீங்கள்‌ இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்திற்கு ஒத்த வேஷந்தரியாமல்‌, 
தேவனுடைய நன்மையும்‌ பிரியமும்‌ பரிபூரணமுமான சித்தம்‌ 
இன்னதென்று பகுத்தறியத்தக்கதாக, உங்கள்‌ மனம்‌ புதிதா 
கிறதினாலே மறுரூப மாகுங்கள்‌ (ரோமர்‌ 12:2). 


வேதவாக்கெங்களில்‌ அனுமதிக்கப்பட்டிராத பணிப்பொறுப்பு 
களைச்‌ சமூகம்‌ பெண்களுக்குக்‌ கொடுத்தாலும்‌, கிறிஸ்தவப்‌ பெண்கள்‌ 
உலகத்தின்‌ செல்வாக்குகளைப்‌ பின்பற்றுபவர்களாக இருக்கக்‌ கூடாது. 
இயேசுவின்‌ கட்டளைகள்‌, ஒங்கியுள்ள கலாச்சாரங்களின்‌ நடைமுறை 
வழக்கங்களுக்கு எதிர்மாறாக இருக்கும்போதும்கூடக்‌ கிறிஸ்தவப்‌ 
பெண்கள்‌ அவரது கட்டளைகளுக்கே கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. பெண்கள்‌, 
“சமூகம்‌ என்ன செய்கிறது?” என்றல்ல ஆனால்‌ “இயேசு விரும்புவது 
என்ன?” என்றே கேட்க வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'Ross Shepard Kraemer and Mary Rose D’Angelo, Women and Christian Origins 
(New York: Oxford University Press, 1999), 86. °Valerie A. Abrahamsen, Women and Wor- 
ship at Philippi: Diana/Artemis and Other Cults in the Early Christian Era (Portland, 
Maine: Astarte Shell Press, 1995), 194. *William Baird, The Corinthian Church - A Biblical 
Approach to Urban Culture (Nashville: Abingdon Press, 1964), 121-22. 
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ஒன்றிணைந்து செய்யும்‌ 
ஆராதனைக்கு எபேசியா 
9:19 மற்றும்‌ கொலோசெயர்‌ 
3. 16ல்‌ பாற்நுல்‌ 


கறடளையிடப்ம்கருள்ளதூா?2 


ஒன்றிணைந்து செய்யும்‌ ஆராதனைக்குப்‌ பாடுதல்‌ கட்டளையிடப்‌ 
பட்டுள்ளதா? பரிசுத்தவான்‌௧ளின்‌ சபைகூடுதல்களில்‌ பாடுதலுக்கு 
அறிவுறுத்துகல்‌ எதுவும்‌ தரப்படவில்லை என்றால்‌, அது பயன்படுத்தப்‌ 
படக்கூடாது. தேவன்‌ இசையைக்‌ கட்டளையிட்டு, இசையின்‌ வகை 
யெதையும்‌ தெரிவுசெய்திருக்கவில்லை என்றால்‌, நாம்‌ தேர்ந்துகொள்ளும்‌ 
எவ்வகையான இசையையும்‌ ஆராதனையில்‌ உள்ளடக்க நாம்‌ சுதந்திரம்‌ 
கொண்டுள்ளோம்‌ என்றாகும்‌. 

சிலர்‌ எபேசியர்‌ 5:19 மற்றும்‌ கொலோசெயர்‌ 3:16 ஆதிய வசனங்களின்‌ 
காட்சியமைவு ஒன்றிணைந்து செய்யும்‌ ஆராதனையாக இருப்பதில்லை 
என்று உரிமை கோருகின்றனர்‌. அந்தக்‌ காட்சியமைவு கிறிஸ்தவக்‌ கூடுகை 
களாக இல்லாதிருந்தால்‌, “ஒருவருக்கொருவர்‌ புத்திசொல்லிக்கொண்டு” 
மற்றும்‌ “ஒருவருக்கொருவர்‌ போதித்துப்‌ புத்திசொல்லிக்கொண்டு” என்ற 
அறிவுறுத்துதல்கள்‌ எவ்வாறு நிறைவேற்றப்படக்கூடும்‌? மற்றவர்கள்‌ அங்கு 
இல்லையென்றால்‌ நாம்‌ எவ்வாறு புத்திசொல்லி, போதித்து அறிவுறுத்தக்‌ 
கூடும்‌? 1. 1. புரூஸ்‌ என்பவர்‌ பின்வருமாறு உற்று நோக்கியுள்ளார்‌, 


“இறிஸ்துவின்‌ வசனம்‌ உங்களுக்குள்ளே சகல ஞானத்தோடும்‌ 
பரிபூரணமாக வாசமாயிருப்பதாக” என்று கூறுவதன்மூலம்‌: 
பவுல்‌ எதனை அர்த்தப்படுத்துறொர்‌? “உங்களுக்குள்ளே” என்பது 
(குனித்தனி கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌) “உங்களுக்குள்ளாக” 
என்று அர்த்தப்படுறெதா? அல்லது அது (கிறிஸ்தவ சமூகம்‌ என்ற 
வகையில்‌) “உங்கள்‌ மத்தியில்‌” என்று அர்த்தப்படுறெதா? ஒருவேளை 
அவர்‌ இவ்விரண்டில்‌ ஒன்று ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டாக வேண்டும்‌ 
என்றாலும்‌, இவ்விரு மாற்றுக்களையும்‌ மிகவும்‌ அழுத்தமாகக்‌ 
குறிப்பிடுதல்‌ பற்றி அக்கறைப்பட்டிருக்கமாட்டார்‌, இவ்விடத்தின்‌ 
சந்தர்ப்பப்பொருளின்‌ அடிப்படையில்‌ [கிறிஸ்தவ சமூகம்‌ என்ற] 
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தொகுப்புக்‌ கருத்து தேர்ந்துகொள்ளப்படுவதாக இருக்கலாம்‌. 
அவர்களின்‌ கூடுகைகளில்‌ கிறிஸ்தவ செய்தியை அறிவித்தலுக்கும்‌ 
மற்றும்‌ கிறிஸ்தவ போதனையை அளித்தலுக்கும்‌ ஏராளமான 
வாய்ப்பு இருக்கட்டும்‌.” 


எட்வர்டு லோஹ்ஸ்‌ என்பவரும்‌, இவ்வசனங்கள்‌ கிறிஸ்தவ சமூகத்‌ 
திற்கே நடைமுறைப்பட்டன என்று கருதினார்‌. “சமூகமானது தான்‌ 
பாடுகிற பாடல்களில்‌, பிரசங்கித்தலுக்கும்‌ வசனத்தை வியாக்கியானம்‌ 
செய்தலுக்கும்‌ பதில்செயல்‌ செய்கிறது.”” ஒருவருக்கொருவர்‌ போதித்து 
புத்திசொல்லுவதற்கு பவுல்‌ அளித்த அறிவுறுத்துதல்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
சபைகூடுகைக்குத்‌ தரப்பட்ட அறிவுறுத்துதலாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 
இந்த அறிவுறுத்துதலை நிறைவேற்றுவதற்கு ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட நபர்கள்‌ 
இருந்தாக வேண்டும்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆராதிக்க ஒன்று கூடும்போது 
பாடுதல்‌ உள்ளடக்கப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'F. F. Bruce, The Epistles of Paul to the Ephesians and to the Colossians, The New 
International Commentary on the New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1977), 283. 2’Edward Lohse, Colossians and Philemon, trans. William R. 
Poehlmann and Robert J. Karris (Philadelphia: Fortress Press, 1971), 151. 
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நாம்‌ எர்கிற ஒவ்வொன்றும்‌ 
ஆராகனையாக உள்ளதா? 


நாம்‌ செய்கிற ஒவ்வொன்றும்‌ ஆராதனையாக உள்ளதா? “ஆராதனை,” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள ௦51120 (“நோக்கி முத்தமிடுதல்‌”) 
என்ற வார்த்கை, தேவனிடத்தில்‌ வெளிப்படுத்தும்‌ பயபக்தி மற்றும்‌ 
இறைப்பற்று ஆகியவற்றின்‌ கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளது. இதைக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ எல்லா வேளைகளிலும்‌ செய்வதில்லை. Lஎரய௦ (“சேவித்தல்‌”), 
என்ற இன்னொரு கிரேக்க வார்த்தை, ஆராதனை என்ற கருத்தை 
உள்ளடக்கக்‌ கூடும்‌, ஆனால்‌ அது ஆராதனை என்பதோடு மாத்திரம்‌ 
எல்லையிடப்படுவது இல்லை. கிறிஸ்தவர்கள்‌ எல்லா விஷயங்களிலும்‌ 
தேவனை நாட வேண்டும்‌. 

Proskuneo என்ற வார்த்தையின்‌ பின்வரும்‌ பயன்பாடுகள்‌, ஒரு நபர்‌ 





ஆராதனையின்‌ வேளைகளுக்குள்ளாகப்‌ பிரவேசிக்றொர்‌ ஆனால்‌ எல்லா 
வேளைகளிலும்‌ ஆராதிப்பதில்லை என்பதை வெளிப்படுத்துறெது: 


மத்தேயு 2:2, 11 - சாஸ்திரிகள்‌ இயேசுவை ஆராதிக்கச்‌ சென்றனர்‌. 

மத்தேயு 2:8 - ஏரோது, இயேசுவைக்‌ தாம்‌ பணிந்துகொள்ள விரும்பு 
வதாக உரைத்தார்‌. 

மத்தேயு 14:33 - இயேசு கடலை அமர்த்தின போது, படகில்‌ இருந்த 
வார்கள்‌ அவரைப்‌ பணிந்துகொண்டனர்‌. 

மத்தேயு 18:26 - ஒரு ஊழியக்காரன்‌ தனது எஜமானைப்‌ பணிந்து 
கொண்ட உவமையொன்றை இயேசு கூறினார்‌. 

மத்தேயு 28:9, 17 - இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பின்பு, அவரது 
சீஷர்கள்‌ அவரைப்‌ பணிந்துகொண்டனர்‌ லூக்கா 24:52ஐக்‌ 
காணவும்‌). 

யோவான்‌ 9:38 - இயேசு குணமாக்கிய பார்வையற்ற ஒரு மனிதர்‌ 
பணிந்துகொண்டார்‌. 

யோவான்‌ 12:20 - மக்கள்‌ தேவனை ஆராதிப்பதற்காகப்‌ 
பண்டிகைக்குச்‌ சென்றனர்‌. 

நடபடிகள்‌ 8:27 - எத்தியோப்பிய மந்திரி பணிந்துகொள்ளும்படி 
எருசலேமுக்கு வந்திருந்தார்‌. 

நடபடிகள்‌ 10:25 - கொர்நேலியு பேதுருவைப்‌ பணிந்து கொள்ளும்படி 
அவரது பாதத்தில்‌ விழுந்தார்‌. 

நடபடிகள்‌ 24:11 - பவுல்‌ தொழுதுகொள்ளும்படியாகத்‌ தாம்‌ எருச 
லேமுக்குச்‌ சென்றதாகக்‌ கூறினார்‌. 

1 கொரிந்தியர்‌ 14:25 - சத்தியத்தினால்‌ தெளிவு உண்டாக்கப்பட்ட 
வார்கள்‌ பணிந்துகொள்வார்கள்‌. 
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இவ்வசனப்‌ பகுதிகள்‌ ஆராதிக்கும்‌ தருணம்‌ எது என்பதைக்‌ குறிப்பிடும்‌ 
காரணத்தினால்‌, [நாம்‌ செய்கின்ற] எல்லா விஷயங்களும்‌ ஆராதனை அல்ல 
என்பதற்குத்‌ தீர்க்கமான சாட்சியத்தைத்‌ தருகின்றன. வெளிப்படுத்தின 
விசேஷம்‌ 5:14 மற்றும்‌ 7:11 ஆகிய வசனங்கள்‌ இதே சத்தியத்தைச்‌ 
சுட்டிக்காண்பிக்கின்றன: தேவனை ஆராதித்தலென்பது தொடர்ச்சி 
யானதல்ல, ஆனால்‌ அது குறிப்பிட்ட வேளைகளில்‌ தொடங்கி குறிப்பிட்ட 
வேளைகளில்‌ முடிகிறது. 

நாம்‌ எப்போதும்‌ ஆராதித்துக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை என்பதற்கான 
சாட்சியம்‌ மற்ற உதாரணங்களிலும்‌ காணப்படுகிறது. இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ 
ஆசரிப்புக்கூடார வாயிலில்‌ மேகஸ்தம்பத்தைக்‌ கண்டபோது ஆராதித்தனர்‌ 
(யாத்திராகமம்‌ 33:10). அவர்கள்‌ நிலத்தின்‌ முதற்கனிகளைக்‌ கொண்டு 
வந்தபோது, தேவனை ஆராதிப்பதற்காகக்‌ கீழே அமர வேண்டியிருந்தது 
(உபாகமம்‌ 26:10). எல்க்கானா என்பவர்‌ ஒவ்வொரு ஆண்டும்‌ தேவனை 
ஆராதிப்பதற்காகத்‌ தமது நகரத்தில்‌ இருந்து சீலோவுக்குச்‌ சென்றார்‌ 
(1 சாமுவேல்‌1:1, 3). ஆவிக்குரிய வகையில்‌ வரம்பெற்றிருந்த பரிசுத்த 
வான்கள்‌, மக்கள்‌ கூட்டத்தில்‌ இருக்கும்‌ அவிசுவாசிகள்‌ முகங்குப்புற 
விழுந்து தேவனைப்‌ பணிந்துகொள்ளும்படிக்கு, எளிதில்‌-புரிந்துகொள்ளக்‌ 
கூடிய மொழியில்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைக்க வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ 
எழுதினார்‌ (1 கொரிந்தியர்‌ 14:24, 25). 

மனிதன்‌ தேவனை ஆராதிக்கவும்‌ (7௦/10/120௦), சேவிக்கவும்‌ (/417210) 
வேண்டும்‌ (மத்தேயு 4:10; லூக்கா 4:8). 18721௦ என்பது ஆராதனை 
உட்படத்‌ தேவனுக்குச்‌ செய்யும்‌ ஊழியத்தின்‌ ஒவ்வொரு அம்சத்தையும்‌ 
உள்ளடக்குகிறது. இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ தேவனை “சேவிக்க” 
வேண்டியிருந்தது நடபடிகள்‌ 26:7). அன்னாள்‌ உபவாசம்‌ மற்றும்‌ ஜெபத்துடன்‌ 
இரவும்‌ பகலும்‌ தேவனை “சேவித்தாள்‌” (லூக்கா 2:37). இருப்பினும்‌, எல்லா 
ஊழியமும்‌, ஆராதனையாக இருப்பதில்லை. கிறிஸ்தவத்தின்‌ நிழலாக 
இருந்த, யூதத்துவ ஆராதனையானது, உதாரணம்‌ என்ற வகையில்‌ 
“சேவித்தலாக”” (/47210) இருந்தது (எபிரெயர்‌ 8:5). கிறிஸ்தவர்களைக்‌ 
கொல்லவிருந்தவர்கள்‌, தாங்கள்‌ தேவனுக்கு “ஊழியம்‌ செய்வதாக” 
(atreia) நினைப்பார்கள்‌ என்று இயேசு உரைத்தார்‌ (யோவான்‌ 16:2). 
தேவனை “சேவித்தல்‌” என்பதே பவுலின்‌ இலக்காக இருந்தது (ரோமர்‌ 1:9; 
2 தீமோத்தேயு 1:8). பசியுற்றோர்க்கு உணவளித்தல்‌ என்பது தேவனைச்‌ 
சேவிக்கும்‌ (/87210) ஒரு வழியாக உள்ளது, ஆனால்‌ அப்படிப்பட்ட 
செயலானது தேவனை வழிபடுவதாக (ர௦5kபா£௦0) இருப்பதில்லை. 

லூக்கா 17:7-10ல்‌, தனது எஜமானின்‌ கட்டளைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்த 
ஒரு அடிமையைப்‌ பற்றிய பாடம்‌ ஒன்றை இயேசு போதித்தார்‌. இந்த 
அடிமை வயலில்‌ வேலை செய்தல்‌ மற்றும்‌ உணவு மேஜையில்‌ பரிமாறுதல்‌ 
ஆகியவற்றினால்‌ தனது எஜமானை ஆராதிக்கவில்லை [ஆனால்‌ ஊழியம்‌ 
செய்தார்‌. ஊழியம்‌ என்பது ஆராதனையாக இருக்குமென்றால்‌, நாம்‌ 
மற்றவர்களுக்கு ஊழியம்‌ செய்யும்போதெல்லாம்‌ நாம்‌ அவர்களை 
ஆராதிக்கிறோம்‌ என்றாகும்‌. ஆராதனை என்பது தேவனுக்குப்‌ பிரியமான 
வகையில்‌ இருதயத்தில்‌ இருந்து நாம்‌ அவருடன்‌ தொடர்புகொள்ளுதலை 
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உள்ளடக்குகிறது (எபிரெயர்‌ 13:15). 

நாம்‌ செய்கிற ஒவ்வொன்றும்‌ ஆராதனையே என்று நாம்‌ 
முடிவுசெய்தல்‌, ஆராதனை என்பது நாம்‌ செய்கிற அற்பமான மற்றும்‌ 
ஏவல்‌ செயல்கள்‌ யாவற்றையும்‌ உள்ளடக்குவதாக இருக்கும்‌. இவற்றில்‌ 
சிலவற்றை நாம்‌ நன்றியுணர்வையும்‌ பாராட்டுகலையும்‌ காண்பிப்ப 
தற்காகச்‌ செய்தாலும்‌ அவைகள்‌ மனிதர்களாலேயேகூட அவமரியாதை 
நிறைந்தவையாகக்‌ கருதப்படும்‌. சமைத்தல்‌, தொழில்ரீதியான செயல்கள்‌, 
கணவர்‌/மனைவி உறவுகள்‌, மற்றும்‌ தனிப்பட்ட சுகாதாரத்தைப்‌ பேணுகல்‌ 





போன்றவை தேவனுக்குப்‌ பிரியமானவைகளாக இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ தேவனுக்கு ற௦5kயாe௦ செய்யும்‌ செயல்களாக இருப்பதில்லை. 
அவைகள்‌ [416௦ என்ற தங்களின்‌ இடங்களில்‌ சரியானவைகளாக உள்ளன 
ஆனால்‌ அவைகள்‌ பரிசுத்தவான்களின்‌ தனிப்பட்ட வழிபாடுகள்‌ அல்லது 
சபைகூடுகையின்‌ ஆராதனை ஆகியவற்றில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டால்‌ 
தவறானவைகளாக உள்ளன. தேவனை ஆராதித்தல்‌ மற்றும்‌ தேவனுக்கு 
ஊழியம்‌ செய்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கு இடையில்‌ வித்தியாசம்‌ கண்டறிதல்‌ 
முக்கியமானதாக உள்ளது: ஆராதனை (7௦4/1120) என்பது ஆவியோடும்‌ 
உண்மையோடும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ நமது அன்றாட நடையில்‌ 
செய்யும்‌ ஒவ்வொரு செயலும்‌, தேவனுக்கு ஊழியம்‌ செய்தல்கூட, 
தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்பதில்‌ பயன்படுத்தப்பட முடியாது. 
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